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ಮುನ್ನುಡಿ 


ಬದರಿ ವಿಶಾಲ ಪಿಟ್ಟಿಯವರ ಸೂಚನೆ , ಅನಂತರ ಮಹಾದೇವ ಸಿಂಗರ ಉತ್ತೇಜನ 
ಇವುಗಳ ಫಲವಾಗಿ ೧೯೫೨ ರ ಮಧ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿ ನಾನು ಹೈದರಾಬಾದಿನಲ್ಲಿ ಮಾಲಾ 
ರೂಪವಾಗಿ ಕೆಲವು ಭಾಷಣಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದೆ. ಭಾಷಣ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾಗ ಟೇಪ್ 
ರಿಕಾರ್ಡ್ ಮಾಡಿಕೊಂಡದ್ದನ್ನು ಹಸ್ತಪ್ರತಿಗಿಳಿಸುವ ಅತಿ ಪ್ರಯಾಸದ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ವೈ . ಎಸ್ . ರಾವ್ ಕೈಕೊಂಡರು. ಈ ಭಾಷಣಮಾಲೆಯಲ್ಲಿ, ಡಾಕ್ಟರ್‌ ಪಿ.ಶ್ರೀನಿವಾಸಾ 
ಚಾರ್ ಅವರ ಅಧ್ಯಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ್ದ ಎರಡು ಭಾಷಣಗಳನ್ನು ಅನಂತರ ತಿದ್ದಿ ಪರಿ 
ಪ್ಯಾರಗೊಳಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಉಳಿದವು ತಮ್ಮ ಕಾಲ ಬರುವ ತನಕ ಕಾಯಬೇಕು. 


ಆರ್ಥಿಕ ರಾಜಕೀಯಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು ಈ ಹಿಂದೆ ಕೈಕೊಂಡಿದ್ದ ಪ್ರವಾಸಗಳಿಗೆ 
ಪಂಡಿತ ವಲಯದಿಂದ ದೊರೆತ ಗಮನವನ್ನು ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ನಾನು 
ನಡೆಸಿರುವ ಈ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಹಿಂದೇಟು ಹಾಕಬೇಕು. ಆದರೆ ಆಶೆ 
ಸಾಯುವಂಥದಲ್ಲ. " 


ಗ್ರೀಕ್ ದುರಂತ ನಾಟಕಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ನಿಷ್ಟುರ ತರ್ಕದ ಹಾಗೆ ಇತಿಹಾಸವೂ 
ಚಲಿಸುತ್ತಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ೧೯೫೩ ರ ಕೊನೆಯ ಸಮಯದಲ್ಲಿ, ನಾನು ಸ್ವದೇಶ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಐದು ವಾರಗಳ ಕಾಲ ಕಳೆದ ಅನಂತರ, ವಿಮಾನ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದ್ದ ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಭಾರತ ದೇಶದ ತಿಗಣೆ ಕೀಟಗಳನ್ನೂ ಅವು ಜನ್ಮಾವಧಿ 
ಉಂಟುಮಾಡುವ ಅಂಗನ್ಯೂನತೆಗಳನ್ನೂ ಕುರಿತು ಶ್ವೇತವರ್ಣಿಯ ಹೆಂಗಸರ 
ಗಂಡಸರೂ ವಿವರವಾಗಿ ಸಂಭಾಷಣೆ ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದರು ; ಅದನ್ನು ಕುಳಿತು ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದ 
ವರ್ಣಿಯ ಅಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೇ . ಬಹಳ ಹೊತ್ತು ನಾನು ನನ್ನ ನಾಲಗೆಯನ್ನು ಬಿಗಿ 
ಹಿಡಿದು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡೆ. ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಲ್ಲವಾದರೂ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ತಾಳ್ಮೆ ವಹಿಸು 
ವುದನ್ನು ನಾನು ಕಲಿತಿದ್ದೆ . ಆದರೆ ಕೊನೆಗೆ ನಾನು ಅವರಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷ ಉಲ್ಲಾಸ 
ದಿಂದಿದ್ದ ಮಹಿಳೆಯೊಬ್ಬಳಿಗೆ ಯಾವ ಮದ್ದಿನಿಂದಲೂ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮಾರಕವಾಗಿ ಕಚ್ಚುವ ನಾಗರ ಹಾವಿನ ಕಥೆಯನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಮನಸ್ಸು ತುಂಬ ಕಹಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಮನುಷ್ಯ ನಾನು ಎಂದು ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಕೆಲವರು ಭಾವಿಸಿದರು . 
ಕಹಿ ಭಾವನೆಗಳು ಆಗ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದ್ದದ್ದು ನನಗೆ ತಿಳಿಯದು. ಆದರೆ ಇತಿಹಾಸದ 
ತುಂಬ ಕಟುವಾದ ಪುನರಾವೃತನದ ಬಗ್ಗೆ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸು ವಿಷಾದದಿಂದ ತುಂಬಿತ್ತು . 
ಭಾರತ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅತ್ಯಂತ ದರಿದ್ರವೂ ಕೆಳಕೂ ಆದ ದೇಶ ಎಂದು ನಾನು ಆ 
ಬಸ್ಸಿನಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ಇನ್ನು ಮೂರು ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೂ ಕಡಿಮೆ ವರ್ಷ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ ಯೂರೋಪುಗಳು ಭಾರತದೊಡನೆ ಸ್ಥಳ ಬದಲಾವಣೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಬಹುದು ಎಂತಲೂ ಹೇಳಿದೆ. ಅದು ಇತಿಹಾಸ ಚಕ್ರ . ಭಾವನಿರಪೇಕ್ಷವಾಗಿ ಅದು 
ಸುತ್ತುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ದೇಶವೂ ಜನರೂ ಆಗಲೇ ಎರಡು ಸಲ ಇತಿಹಾಸದ ಶಿಖರದಲ್ಲಿ 
ನಿಂತಿದ್ದರು. ಅದು ಮೂರನೆಯ ಸಲವೂ ಸಂಭವಿಸುವುದು ನನಗೆ ಇಷ್ಟವಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಶಿಖರವನ್ನು ಏರುವ ಮೂರನೆಯ ಒಂದು ಸಂದರ್ಭವೂ ಇರುವುದಾದರೆ ನಾವು 
ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ತಳದ ಕೊಳೆಗೆ ಉರುಳಿ ಬೀಳುವುದೂ ಖಂಡಿತವೇ . ಅಮೆರಿಕನ್ನರೂ 


ಯೂರೋಪಿಯನ್ನರಈಗ ಶ್ವೇತವರ್ಣಿಯರ ಮುಖ್ಯಸ್ಥರಾಗಿ ಇಲ್ಲದಗ್ರೀಕರನ್ನೂ 
ರೋಮನ್ನರನ್ನೂ ಹೊರತು ಪಡಿಸಿದರೆ - ಶಿಖರತಳಗಳ ಈ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಹೊಸಬರು. 
ಇತಿಹಾಸ ಚಕ್ರವನ್ನು ಕುರಿತು ತಿಳಿಸಬಲ್ಲ ' ಜನಾಂಗಸ್ಕೃತಿಗಳು ' ಅವರಿಗಿಲ್ಲ. ಇದೇ ದೊಡ್ಡ 
ದುರಂತ . ಮನುಷ್ಯ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಈ ಚಕ್ರಕ್ಕೆ ತಾಗಿ ಮುರಿದು ಬೀಳದೆ ಇದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ , 
ಅದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ಯೋಜನಾಬದ್ದ ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗವೇ ಈ ಚಕ್ರವನ್ನು ಮುರಿದಿದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯವರ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಎಂಥ ಜ್ಞಾನಿಯ ನಗುವನ್ನು ಕೇಳಿದೇನೋ , ಐನ್‌ಸ್ಟೀನರಲ್ಲಿ ಕಂಡ ಆ 
ನಗುವಿನ ಎಂಥ ಮಾರ್ದನಿಯಿಂದ ನನ್ನ ಹೃದಯ ಭಾವನಿರ್ಭರವಾಗಿತ್ತೋ ಅಂಥದೇ 
ನಗುವಿನಿಂದ ಈ ಜಗತ್ತು ತರಂಗಿತವಾಗಬಹುದಿತ್ತು . 


ಗಿಬ್ರಾನ್ ಮೆಜ್ಡಲಾನಿ , ಅವರ ತಾಯಿ , ಅವರ ಡೈವರ್‌ - ಈ ಮೂವರೂ ಅರಬರು 

ಮತ್ತು ನಾನು ಒಂದು ಸಲ ಬೈಬಲ್ ಕಥೆಗಳಿಂದ ಪರಿಪೂತವಾಗಿದ್ದ ನೆಲ ಬೆಟ್ಟಗಳ 
ನಡುವೆ ಬೇರೂಟಿನಿಂದ ದಮಾಸ್ಕಸ್‌ವರೆಗೆ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡಿದೆವು. ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಕಣಜ ಕಾರಿನೊಳಕ್ಕೆ ನುಗ್ಗಿ ಬಂತು. ಗಿಬ್ರಾನನ ತಾಯಿ ಉದ್ರಿಕ್ತಳಾಗಿ ಕಾರು 
ನಿಲ್ಲಿಸುವಂತೆ ಹೇಳಿದಳು. ಆ ಕಣಜ ನನ್ನ ಕಡೆಯಲ್ಲೇ ನೆಲೆಗೊಂಡಿತು. ಕೊಂಚ 
ದಪ್ಪನೆಯ ಕಾಗದದ ಚೂರೊಂದನ್ನೆತ್ತಿಕೊಂಡು ನಾನು ಆ ಕಣಜವನ್ನು ಮೃದುವಾಗಿ 
ಹೊರತಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸಿದೆ. ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದಂತೆ ಅದು ಕೊಂಚ ಹೊತ್ತು ನನ್ನ ಜೊತೆಗೆ ಆಟ 
ಆಡಿತು. ಗಿಬ್ರಾನನ ತಾಯಿ ಇನ್ನಷ್ಟು ಉದ್ವಿಗ್ನಳಾಗಿ ಅದನ್ನು ಸಾಯಿಸುವಂತೆ ನನ್ನನ್ನು 
ಒತ್ತಾಯಿಸತೊಡಗಿದಳು. ಇನ್ನು ಕೆಲವೇ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಆ ಬಡಪಾಯಿ ತನಗೆ ತಾನೇ 
ಸತ್ತು ಹೋಗುವುದೆಂದು ನಾನು ಆಕೆಗೆ ಹೇಳಿದೆ . ಸಾಯುವ ಮೊದಲು ಅದು ಇನ್ನು 
ಯಾರನ್ನಾದರೂ ಕಚ್ಚಬಹುದೆಂದು ಆಕೆ ಭಾವಿಸಿ ಅದು ಹಾವಾಗಿದ್ದರೆ ನಾನು ಏನು 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೆ ಎಂದು ಕೇಳಿದಳು. ತಮ್ಮನ್ನು ತುಳಿಯದೆ ಇದ್ದರೆ, ತಮಗೆ ಸಕಾರಣ 


ವಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆ ಆಗದೆ ಇದ್ದರೆ ಪ್ರಾಣಿಗಳೂ ಕೀಟಗಳೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಆಕ್ರಮಣ 
ನಡೆಸುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಆಕೆಗೆ ಹೇಳಿ, ನಿಷ್ಕಾರಣವಾದ ಭಯದಿಂದ ಅಥವಾ ದ್ವೇಷದಿಂದ 
ಆಕ್ರಮಣ ನಡೆಸುವ ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಆಕೆ ಏನು ಮಾಡುವಳೆಂದು ಕೇಳಿದೆ. ತಾನು 
ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಯತ್ನಿಸುವುದಾಗಿ ಆಕೆ ಉತ್ತರಕೊಟ್ಟಳು. ಆ ಬಗೆಯ ಗಂಡಾಂತರ 
ವನ್ನು ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾಗಿಯೇ ಹೋಗಲಾಡಿಸಬೇಕಾದರೆ ಆಕೆ ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲ 
ವನ್ನೇ ಕೊಲ್ಲುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಂದು ನಾನು ಹೇಳಿದೆ. ಆ ಹೊತ್ತಿಗೆ 
ಭಾರತ ಮತ್ತು ಗಾಂಧಿಯವರನ್ನು ಕುರಿತು ಆಕೆಗೆ ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಗಿಬ್ರಾನ್ ಮಧ್ಯೆ 
ಬಾಯಿ ಹಾಕಿದ. ಕಣಜ ಕಿಟಿಕಿಯಿಂದಾಚೆ ಹಾರಿಹೋಯಿತು. ಕಣಜಗಳನ್ನು ಖಂಡಿತ 
ವಾಗಿ ಕಿಟಕಿಯಾಚೆಗೆ ತಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇರಬೇಕು ; ಈ ಕೆಲಸದಲ್ಲೇನಾದರೂ ಕೊರತೆಯಾದರೆ 
ಅವುಗಳ ಕೊಂಡಿಗಳೂ ಹತ್ಯಾಕ್ರಿಯೆಗಳ ವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುವುವು. ಜೀವಸಂತತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚಿನವುಗಳನ್ನು ಕೊಂದು ನಾಶಪಡಿಸುವುದು ಅಸಾಧ್ಯ ; ಅವುಗಳ ಸಂತಾನೋತ್ಪತ್ತಿ 
ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಬಾಧೆ ಬಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಅವು ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತವೆ. ಯಾವುದೇ ಬಾಂಬು , 
ಹೈಡೋಜನ್ ಬಾಂಬೇ ಆಗಲಿ , ಸಂತಾನೋತ್ಪಾದನೆಯೇ ನಿಲ್ಲುವಂತೆ ಮನುಷ್ಯಕುಲ 
ವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಜೀವಂತ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿಡುವ ರಾಕ್ಷಸವನ್ನು ಒಂದೇಟಿಗೆ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶಮಾಡುವುದು ಅಸಾಧ್ಯ . ಹೆಚ್ಚೆಂದರೆ ಅದರ ಸಂತಾನಾಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಯನ್ನು ತಡೆಯಬಹುದು. ಆದಕಾರಣ ಕಣಜಗಳನ್ನು ಕಿಟಕಿಯಾಚೆಗೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ತಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಇರಬೇಕು. ಅಲ್ಲದೆ, ಅವು ಮೊಟ್ಟೆಯಿಡುವ ಜಾಗಗಳನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದು 
ಶುದ್ದಗೊಳಿಸಬೇಕು. ತನ್ನ ನಿಯತಿಯಲ್ಲಿರುವ ರಾಕ್ಷಸವನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ತೆಗೆದು ಅದರ 
ಸಂತಾನಾಭಿವೃದ್ಧಿ ಸ್ಥಳಗಳನ್ನು ಶುದ್ಧಗೊಳಿಸುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅವನ 
ಇತಿಹಾಸಾಧ್ಯಯನ ಸಹಾಯ ಮಾಡೀತೆ ? 


ಫೆಬ್ರವರಿ , ೧೯೫೫ 


ಮಾತಾಡಿ 


೧ ಉದ್ದೇಶ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ 
೨ ಅಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ , ಮಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 
೩ ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 
೪ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಜಡ ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ 
೫ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 
೬ ಖಂಡಾಂತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 
೭ ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 

ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣ 
೯ ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕನಸುಗಳು 
೧ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥ 
೧ ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 


ಏ 


೧ / ಉದ್ದೇಶ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ 


ಸುಮಾರು ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳಿಗೂ ಹಿಂದೆ ಬರ್ಲಿನ್ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯದ ಉಪಹಾರ 
ಗೃಹದ ಒಂದು ಮೇಜಿನ ಮುಂದೆ ಇತಿಹಾಸದ ಕೆಲವು ಮಂದಿ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಆಸೀನ 
ರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಹೆಗೆಲ್‌ವಾದಿಗಳು, ಕೆಲವರು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗಳು, ಆಗ 
ಅವರ ಮುಂದೆ ನಾನೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನಿಡುವ ಸಂದರ್ಭ ಬಂತು : ಪ್ರೌಢವಾದ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ ಭಾರತದೇಶ ಪರಕೀಯರ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಒಳಗಾದದ್ದು ಹೇಗೆ 
ಎಂದು ಇತಿಹಾಸದ ಆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ದುರಹಂಕಾರಿಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ 
ಇತಿಹಾಸದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕ ನವತೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಇತ್ತು . ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ನನ್ನ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡಲು ಮುಂದಾದ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವಾಣಿಜ್ಯೋದ್ಯಮ ಹಳ್ಳಿಯ 
ಮಟ್ಟವನ್ನು ದಾಟಿ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ , ಬಹುಶಃ ಜಮಾನಿ 
ನಿಂದ ಒಕ್ಕಲೆಬ್ಬಿಸುವ ಕೆಲಸ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ನಡೆಯದೆ ಇದ್ದದ್ದರಿಂದ ಭೂಹೀನ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಸಂಖ್ಯೆ ಅಧಿಕವಾಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ , ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳು ಬೆಳೆಯಲು ತಕ್ಕಷ್ಟು 
ಯಥೇಚ್ಚವಾದ ವಾಣಿಜ್ಯ ಬಂಡವಾಳ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ , ಕೊನೆಯದಾಗಿ 
ಮೆಕ್ಸಿಕೋ ಮುಂತಾದ ಪರದೇಶಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳೆ ಹೊಡೆಯುವ ಸುದೈವ ಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಆದ ಕಾರಣವೇ ನಮ್ಮ ದೇಶ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿತೆಂದ 
ಅವನು ಸೂಚಿಸಿದ. ಈ ಉತ್ತರ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ವ್ಯಾಪಕವಾದದ್ದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ, ನಡೆದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನಷ್ಟೆ ಗಮನಿಸಿದರೆ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಸರಿಯಾದ ಉತ್ತರವೂ ಹೌದು. 
ಇಂಗ್ಲಿಷರು ಭಾರತವನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ನಮ್ಮ ವ್ಯಾಪಾರ 
ವ್ಯವಹಾರ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಹಳ್ಳಿಗಳ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇ ಸೀಮಿತವಾಗಿತ್ತು ; ಆಗ ಇಲ್ಲಿ ಭೂಹೀನ 
ಕಾರ್ಮಿಕರ ಸಂಖ್ಯೆ ಅಷ್ಟು ದೊಡ್ಡದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ; ವಾಣಿಜ್ಯದ ಬಂಡವಾಳದ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಮಾತ್ರ ಸ್ವಲ್ಪ ವಿವಾದಾಸ್ಪದವಾದದ್ದು . ಹೇಗೂ ಇರಲಿ ನಾನು ಆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿಗೆ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಹಾಕಿದೆ : ಆತ ಪಟ್ಟಿಮಾಡಿದ್ದ ಆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅಂಶಗಳು 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್ ಮುಂತಾದ ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪಿನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾದದ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅವು ವ್ಯಕ್ತವಾಗದೆ ಇದ್ದರೂ ಹೇಗೆ ಎಂದು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಅವನ 
ಹತ್ತಿರ ಉತ್ತರ ಇರಲಿಲ್ಲ. 


ಆಗ ನನ್ನ ಹೆಗೆಲ್‌ವಾದಿ ಸ್ನೇಹಿತನಿಗೆ ವಿಚಾರವೇದಿಕೆಯನ್ನೇರಲು ತಕ್ಕ ಪ್ರೇರಣೆ ಬಂತು. 
ಆತ ಇತಿಹಾಸದ ತತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತಾಡಿದ ; ಏನೋ ಕಾರಣದಿಂದ ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಇತಿ 
ಹಾಸದ ಸತ್ವ ಪರಕೀಯರ ದಾಳಿಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಭಾರತದ 
ಪರವಾಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ , ಭಾರತದ ಜನತೆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿಃಸತ್ವರಾಗಿದ್ದರೆಂದೂ ಹೇಳಿ 
ಉತ್ತರಕೊಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದ. ಇದೂ ಕೂಡಾ ಅಷ್ಟೇನೂ ತೃಪ್ತಿಕರವಾದ ಉತ್ತರವಲ್ಲ. 
ಇತಿಹಾಸದ ಗತಿಯನ್ನು ಕುರಿತು ಸಿದ್ದಾಂತರೂಪದ ಉತ್ತರಗಳನ್ನೇ ತಾವುಕೊಡುತ್ತೇ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವ ಇತಿಹಾಸದ ಈ ಎರಡು ಪಂಥದವರಿಂದ ಬಂದ ಇಂಥ ಉತ್ತರ 
ಗಲಿಬಿಲಿಗೊಳಿಸುವಂಥದೇ ಸರಿ, ಬಾಹ್ಯಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ 
ವಾದಿ ಸಮರ್ಪಕ ಉತ್ತರವನ್ನೇ ಕೊಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ . 
ಆದರೆ ಆ ಲಕ್ಷಣಗಳ ಮೂಲಕಾರಣದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಇತಿಹಾಸದ ಇತರ ಪಂಥಗಳವ 
ರಷ್ಟೇ ಅಜ್ಞಾನ ಅವನಲ್ಲ ಇತ್ತು , ಇನ್ನೂ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದರೆ ಹೆಗೆಲ್‌ವಾದಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ 
ವಾದಿ ಇಬ್ಬರೂ ಇನ್ನಷ್ಟು ಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ಮಾತಾಡುತ್ತಿದ್ದರು, ಬಹುಶಃ ಒರ 
ಟಾಗಿಯ ಉತ್ತರ ಕೊಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು , ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸ ಕೆಲವು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ 
ಪಥಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದು ಬಂದಿದೆಯೆಂದೂ , ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಮುಹೂರ್ತದಲ್ಲಿ ಭಾರತದೇಶ 
ಉಳಿದ ದೇಶಗಳಷ್ಟು ಭಾಗ್ಯಶಾಲಿಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂಬ ಸಂಗತಿ ಮಾನವ ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಅಷ್ಟೇನೂ ಮುಖ್ಯವಾದ ವಿಷಯವಲ್ಲವೆಂದ ಆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಹೇಳಬಹು 
ದಾಗಿತ್ತು , ಮಾನವಕುಲ ಹಂತಹಂತವಾಗಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡ ಉತ್ಪಾದನ 
ಕ್ರಮವೇ ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾದ ಸಂಗತಿ . ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪು 
ಭಾರತವನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹಾಕಿತು. ಆದಕಾರಣ ನಾನು ಕೇಳಿದ ಪ್ರಶ್ನೆ ದ್ವಿತೀಯ 
ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದು ಹೀಗೆ ಅವನು ವಾದಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು . ಇದೇ ರೀತಿ ಹೆಗೆಲ್ 
ವಾದಿಯೂ ಭಾರತದ ವಿಶೇಷ ಪ್ರತಿಭೆ ಇದ್ದದ್ದು ತತ್ವಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ, ಅನಾಯಕತ್ವದಲ್ಲಿ, 
ಚಿಂತನದಲ್ಲಿ ; ಈ ಅನಾಯಕತ್ವ ತತ್ವ ಅನೇಕವೇಳೆ ಮನುಷ್ಯನ ಅಂತಸ್ಸೇಜಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಸಮಾಜವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲ ಅಪೂರ್ವ ಸಿದ್ದಿಗಳನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಡಬಲ್ಲುದಾದರೂ ಇನ್ನೂ 
ಅನೇಕ ವೇಳೆ, ಅದೂ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಜಗತ್ತಿನ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ತನ್ನ 
ಪಾತ್ರವನ್ನು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ಆಗಲೇ ನಿರ್ವಹಿಸಿದ್ದು ತನ್ನ ಸೃಜನಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಕಳೆದು 


ಉದ್ದೇಶ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ 


ಕೊಂಡಿದ್ದಾಗ, ಈ ಅನಾಯಕತ್ವ ನಿರರ್ಥಕವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ವಾದಿಸ 
ತೊಡಗಬಹುದಿತ್ತು . 


ಆದರೆ ಈ ಉತ್ತರಗಳು ಇತಿಹಾಸದ ಕಾರ್ಯಗತಿಯ ಗುಟ್ಟನ್ನು ರಟ್ಟು ಮಾಡಲು ತಕ್ಕ 
ಯಾವ ಸೂಚನೆಗಳನ್ನೂ ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಬಾಹ್ಯಲಕ್ಷಣಗಳ ಒಕ್ಕೂಟ 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ತವಾದದ್ದು ಇನ್ನೊಂದು ಯುಗದಲ್ಲಿ ಏಕೆ 
ಪ್ರವೃತ್ತವಾಗಲಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಉಳಿದೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಯುಗಗಳಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಹೇಗೆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿದ ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ತಮ್ಮ ನಿಯಮ 
ಸೂತ್ರವನ್ನಾಗಲೀ ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಪಥದ ದಿಕ್ಕ ಚಿಯನ್ನಾಗಲೀ ಕೊಡು 
ತೇವೆಂದು ಹೇಳುವವರು ಜನಾಂಗಗಳೂ ವರ್ಗಗಳ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನೂ ಪತನ 
ವನ್ನೂ ಹೇಗೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ಕೆಲವುಸೂಚನೆ 
ಗಳನ್ನಾದರೂ ಕೊಡಬೇಕು. ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇ ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇತಿಹಾಸಧರ್ಮ ಅಥವಾ 
ಇತಿಹಾಸನಿಯಮಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತಾಡುವುದೇ ವ್ಯರ್ಥ. ಬಾಹ್ಯಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು 
ವಿವರಿಸುವ ಕೆಲಸ ಮೂಲಕಾರಣಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಕೆಲಸವಲ್ಲ. 


ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ಲಕ್ಷಣ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಅನೇಕ ರೀತಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯತ್ವದ 
ಲಕ್ಷಣದ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಯೋಜನಕರವಾದ ಯಾವ ವಿವರಣೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ಇರುವುದರಿಂದ 
ಯಾವ ವಿಷಯದ ಮೇಲೇ ಆಗಲಿ ನಾವು ಅಧಿಕಾರವಾಣಿಯಿಂದ ಮಾತಾಡಬಹು 
ದಾದದ್ದು ಎಷ್ಟು ಕಡಿಮೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಚಿಂತನಶೀಲ ಪ್ರಾಣಿ 
ಎಂದು ಆಗಾಗ್ಗೆ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ತಾನು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಯೋಚಿಸುತ್ತೇನೆ ಎಂದು 
ಸಂದೇಹಿಸುವ ಕೆಲಸ ಮನುಷ್ಯನಿಗೇ ಸೇರಿದ್ದು . ಇದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅವನ ಚಿಂತನ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಪ್ರಮಾಣವೇ ಸರಿ. ಹಾಗಾದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾದ 
ತನ್ನ ಚಿಂತನ ತನ್ನ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳ , ಸ್ಮೃತಿಗಳ , ಸಂಬಂಧಗಳ ಮೇಲೆ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಪ್ರಭಾವ ಚೆಲ್ಲುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಅವನು ತನಗೆ ತಾನೇ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ' ಸಾಧನೋಪಕರಣ ನಿರ್ಮಾಪಕ ಪ್ರಾಣಿ' ಎಂತಲೂ ಮನುಷ್ಯ ಲಕ್ಷಣ 
ವನ್ನು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಉಳಿದೆಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಈ ಲಕ್ಷಣ ನಿರೂಪಣವೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಮರ್ಪಕ. 
ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೇ ವಿಶೇಷವಾದ ಇನ್ನೊಂದು ಗುಣವಿದೆ : ತನ್ನ ಮತ್ತು ತನ್ನ 
ಸಂಬಂಧಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ. ಈ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ಅವುಗಳ ಲಕ್ಷಣ 
ಗಳನ್ನು ನಿರೂಪಿಸಲು ಕೆಲವರು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವು ದೇವರೆಡನೆಯೇ ಆಗಿರಲಿ, 
ಪರರ ಜೊತೆಗೇ ಆಗಿರಲಿ ಅಥವಾ ನಾಮರಹಿತವಾದೊಂದು ವಿಶ್ವದ ಜೊತೆಗೇ ಆಗಿರಲಿ, 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಅದು ಅಷ್ಟು ಮುಖ್ಯ ಸಂಗತಿಯಲ್ಲ. ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು ಯಾವುದೆಂದರೆ ಈ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ , ಆ ಸಂಬಂಧಗಳ ಗುಣ. 


ತನ್ನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಯಾವ ಹಂತದಲ್ಲೇ ಮನುಷ್ಯ ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಗಳಿಸಿರಲಿ , 
ತನ್ನತನದ ಈ ಅರಿವು ಅವನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದೊಡನೆ, ಪೂರ್ಣದಿಂದ ತಾನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ 
ಬಗ್ಗೆ ಅವನು ಶೋಕಗ್ರಸ್ತನಾದಕೂಡಲೇ , ತಾನು ತಾನಾಗಿರುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು 
ಬಗೆಯ ದಿವ್ಯಾನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸತೊಡಗಿದೊಡನೆಯೇ ಅವನಲ್ಲಿ ತಾನು ಪೂರ್ಣ 
ದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಲೀನನಾಗಬಲ್ಲೆನೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಯೋಚನೆ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆಗ ಉದ್ದೇಶಗಳ 
ಅಥವಾ ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳ ಅನ್ವೇಷಣೆ ಆರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಜೀವನದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಬಲಾತ್ಕಾರದಿಂದಲಾದರೂ ಪಡೆಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಈ ಪ್ರಯತ್ನದ 
ಒಂದು ಹಂತದಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸದ ಮೂಲಕ ತನ್ನ ಉದ್ದೇಶಗಳು ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಿವೆಯೋ 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಮನುಷ್ಯ ತನಗೆ ತಾನೇ ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಜೀವನದ ಅರ್ಥದ 
ಬಗ್ಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಏನೇ ಇರಲಿ, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಯುಗಗಳಲ್ಲಿ ಅವನು ತನ್ನ 
ಅನೇಕ ಜೀವನೋದ್ದೇಶಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ತನ್ನ ಬಾಳನ್ನು ಸವೆಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನೇ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಕಂಡು ಹಿಡಿದನೆ ಅಥವಾ, ಆರ್ಥಿಕ ಅಥವಾ ಇತರ ಬಹಿರಂಗ ಕಾರಣಗಳು ಈ ಉದ್ದೇಶ 
ಗಳನ್ನು ಅವನ ಮೇಲೆ ಹೇರಿದುವೋ ಎಂಬುದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಸಂಶೋಧನೆ 
ನಡೆಸಲು ತಕ್ಕ ವಿಷಯ . ಆದರೆ ಈ ಜೀವನೋದ್ದೇಶಗಳೂ ಈ ಜೀವನದ ಅರ್ಥವೂ 
ಸದಾಕಾಲವೂ ಇದ್ದಂಥವು : ನಾನು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದೆ, ಎತ್ತ ಸಾಗುತ್ತಿದ್ದೇನೆ, ಏಕೆ ಮತ್ತು 
ಹೇಗೆ ನಾನು ಜೀವಿಸುತ್ತೇನೆ ? ಎಂಬ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು , ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಅವನ ಬದುಕನ್ನು ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ ಬಂದಂತೆ ತೋರುವ ಈ ಅನ್ವೇಷಣದ ಅವಸರದಲ್ಲಿ 
ಅವನು ಅನೇಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ, ನಾಶಗೊಳಿಸಿದ್ದಾನೆ ; ಅಲ್ಲದೆ, ಈ ಎಲ್ಲ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳ ನಡುವೆ ಇತಿಹಾಸದ ಗತಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವಂಥ ಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಜೀವನೋದ್ದೇಶ ಸಫಲವಾಗಬಹುದೋ ಎಂದು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಉದ್ದೇಶವಾಗಲೀ ನಿಯಮವಾಗಲೀ ಕ್ರಮವಾಗಲೀ ಇವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನೇ ಒಪ್ಪಲು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಅನೇಕ ಇತಿಹಾಸ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ರೂಪುಗೊಂಡಿವೆ 
ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಈ ಎಲ್ಲವೂ ಆಕಸ್ಮಿಕದ ಮತ್ತು ಅದೃಷ್ಟದ ಆಟ ಎಂದು ಅವರು 
ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಏನೋ ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆ. ಹೇಗೆ ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆಂಬುದು ಯಾರಿಗೂ 
ತಿಳಿಯದು. ನಡೆದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಕಲೆಹಾಕುವುದು , ಒಂದಕ್ಕೊಂದನ್ನು ಒಟ್ಟಿಗೆ 


ಉದ್ದೇಶ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ 


೧೩ 


ಪೋಣಿಸುವುದು , ಏನು ಸಂಭವಿಸಿದೆಯೋ ಅದನ್ನು ಚಿತ್ತಾಕರ್ಷಕ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳು 
ವುದು - ಯಾರೇ ಆಗಲಿ ಮಾಡಬಹುದಾದ ಕೆಲಸ ಬಹುಶಃ ಇಷ್ಟೇ . ಇತಿಹಾಸವನ್ನೂ 
ಕಾದಂಬರಿಯಷ್ಟೇ ರಂಜಕವಾಗಿ ಮಾಡಬಹುದು ; ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ಯಾವ ಉದ್ದೇಶವಾಗಲೀ ಕ್ರಮವಾಗಲೀ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸಮರ್ಥನೀ 
ಯವೋ ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಪಂಡಿತವರ್ಗಕ್ಕೆ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡಬಹುದು. ಅಂಥ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಯಾವ ಆಸಕ್ತಿಯ ಹುಟ್ಟಲಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಅಂಥ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ನನಗೆ ನಾನು ಕೆಲಸ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಒಂದು ಉಪಕರಣವನ್ನು 
ಒಂದು ಚಿಂತನ ಸಾಧನವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ . ಆದರೆ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಅಧ್ಯಯನ 
ಮಾಡುವಾಗಲೆಲ್ಲ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಉದ್ದೇಶವಾಗಲೀ ಕ್ರಮವಾಗಲೀ ಇದೆ ಎಂಬು 
ದನ್ನೂ ಒಪ್ಪಲು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಅನೇಕ ವಿದ್ವಾಂಸರಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬ ಅರಿವನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ್ದು ಅಗತ್ಯ . ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಕ್ರಮ ನಿಯಮ 
ಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಲು ನಾವು ಉದ್ಯುಕ್ತರಾಗಿರುವ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಅಂಥ ಹುಡುಕಾಟ ವಿಫಲ 
ಎಂದು ಆಗಲೇ ಅನೇಕ ಜನ ತೀರ್ಮಾನಿಸಿಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ 
ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೋಣ. 


ಉದ್ದೇಶಗಳ ಮತ್ತು ವಿವರಣೆಗಳ ಮಾತು ಹಾಗಿರಲಿ, ಇತಿಹಾಸದ ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಸಂಗ್ರಹಿಸುವ ಕೆಲಸವೂ ಬಹಳ ಕಷ್ಟದ್ದು . ಈ ಮಾತು ಕೇವಲ ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕಷ್ಟೆ 
ಅನ್ವಯಿಸುವಂಥದಲ್ಲ. ತನ್ನ ಕಾಲದ ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠ ನರ್ತಕಿಯನ್ನು ತನಗೆ ಪರಿಚಯ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಾಗ ಆ ನರ್ತಕಿ ತನ್ನ ಸಂಘಕ್ಕೆ ಸೇರಲು ಅನುಮತಿ ಕೇಳಿದಾಗ ಗೌತಮ 
ಬುದ್ದನಿಗೆ ಏನೆನ್ನಿಸಿತು ಎಂದು ತಿಳಿಯಲು ನನಗೆ ಬಹಳ ಆಶೆ, ಆ ಕಾಲದ ಅತ್ಯಂತ 
ಸುಶಿಕ್ಷಿತ ಮಹಿಳೆ ಸಂಘಪ್ರವೇಶಕ್ಕೆ ಅನುಮತಿ ಕೋರಿದಾಗ ಆತನ ಹೃದಯ 
ಒಂದಿಷ್ಟಾದರೂ ಕಂಪನಗೊಂಡಿತೇ ? ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದು ; ಇನ್ನು ಯಾವಾಗಲಾದರೂ 
ಅದು ತಿಳಿಯುವ ಸಂಭವವೂ ಇಲ್ಲ. ಆಗ ಏನು ನಡೆಯಿತೆಂಬುದು ಬುದ್ಧನಿಗಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ 
ಯಾರಿಗೂ ತಿಳಿಯದು. ಬಹುಶಃ ಅದು ಅವನಿಗೂ ತಿಳಿದಿರಲಾರದು. ತನ್ನ ಪ್ರೇಮ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೀಸರನ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಎಂಟಿನಿ ಆಕ್ರಮಿಸಿಕೊಂಡಾಗ ಕ್ಲಿಯೋಪಾತ್ರಳಿಗೆ 
ಏನೆನ್ನಿಸಿತು ? ಜೀಸಸ್ಸಿಗೂ ಅವನ ಮಾಗ್ಗಲೀನ್ ಇದ್ದಳು, ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ಜನಗಳ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಲದ ಮಾನವ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೂ ಅಷ್ಟು 
ಗಂಭೀರವಾದ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರಿರುವ ಈ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ನಿಜವಾಗಿ ಎಂಥ ಭಾವನೆಗಳಿ 
ದ್ದವು ಎಂಬುದು ಸದಾಕಾಲವೂ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಅಜ್ಞಾತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಿತು,ಸೋಲಿಸಿದ ಇಡೀ ಇಡೀ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ, 


ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯೊಳಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜಾತಿಗಳಾಗಿ ಒಳಕೊಳ್ಳಲಾಯಿತೇ ಎಂಬುದು 
ಭಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸಕಾರರಿಗೆ ವಿವಾದಾಸ್ಪದ ವಿಚಾರವಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಅವರಿಗೆ ಅಂದಿನ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ಅರಿವು ಇಲ್ಲ. ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ ಎಲ್ಲ 
ಜನಾಂಗಗಳ ಬಹು ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದ ಆರಂಭದಶೆಗಳು ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ನಿಗೂಢತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮುಚ್ಚಿಹೋಗಿವೆ. ಜನಾಂಗಗಳ ವಲಸೆಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಸಂಗತಿಗಳು , ಆ 
ಜನಾಂಗಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಘರ್ಷಣೆಗಳು, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭೂಖಂಡಗಳಲ್ಲಿ ವಸಾಹತುಗಳು 
ಏರ್ಪಟ್ಟುದು - ಇವುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಾಚ್ಯ ಸಂಶೋಧನೆ 
ಮತ್ತು ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಚೂರುಪಾರುಗಳನ್ನು ಹೆಕ್ಕಿ ಆರಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಈ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಹಿಂದೆ ಊಹಾಪೋಹಕ್ಕೂ ಪ್ರಬಲವಾದ ಸ್ಥಾನ 
ವಿದೆ. ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುವಾಗ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಶೋಧನೆ 
ಇನ್ನೂ ನಿಜಸಂಗತಿಗಳ ಅನ್ವೇಷಣ ಕಾರ್ಯವನ್ನೂ ನಡೆಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಈ ನಡೆದ 
ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವನ್ನು ಎಂದೂ ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಮೇಲು. ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಮಾಣ ಮತ್ತು ಸತ್ಯ 
ಸಂಗತಿಗಳು ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಇರುವ ಅಸಾಂಗತ್ಯವನ್ನು ನಿವಾರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಬಾಹ್ಯ ವಿದ್ಯಮಾನ ಮತ್ತು ಘಟನೆಗಳ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೇ ಹೀಗಿರುವಾಗ, ಇತಿಹಾಸದ 
ಮಹಾಪುರುಷರ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಚೆಲ್ಲಿದ , ಆದರೆ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕೆಳಕ್ಕೇ ಉಳಿದುಬಿಟ್ಟ , 
ಅಥವಾ ನಮಗೆ ಯಾರೂ ತಿಳಿಸದೆ ಉಳಿದುಹೋದ, ಬದುಕಿನ ಉದ್ದೇಶಗಳಿಗೂ 
ಕ್ರಮಬದ್ಧತೆಗೂ ಬೀಗದಕೈಯಂತಿರುವ ಆ ಸೂಕ್ಷ್ಮಾತಿಸೂಕ್ಷ್ಮ ಉದ್ದೇಶಗಳು ಭಾವನೆ 
ಗಳು ಇವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳುವುದೇನಿದೆ ? ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡಾ, ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ವಿನಯಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಆದರೂ ಐತಿಹಾಸಿಕ ತತ್ವ ಸಂಶೋಧನೆಯ ಕೆಲಸ ಮಾತ್ರ 
ಮುಂದುವರಿಯಲೇ ಬೇಕು. 


೨/ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ , ಮಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 


ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಶುದ್ಧ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ ಅಥವಾ ಆವರ್ತಸಿದ್ದಾಂತ 
ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದಿರಬೇಕು. ಈ ದೃಷ್ಟಿ ನಾಲ್ಕು ಯುಗಗಳನ್ನು ಹೇಳು 
ಇದೆ. ತ್ರೇತಾದ್ವಾಪರ ಯುಗಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಸತ್ಯಯುಗ ಕಲಿಯುಗವನ್ನು ಮುಟ್ಟು 
ಇದೆ. ಸತ್ಯಯುಗವೆಂಬುದು ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸ್ವರ್ಣಯುಗ, ಇದು ನಡುವೆ ಇರುವ 
ಹಳದಿ ಯುಗ, ಕಂದುಬಣ್ಣದ ಯುಗಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಶುದ್ದ ಕಪ್ಪುಯುಗಕ್ಕೆ ಸಾಗುತ್ತದೆ. 
ಏಳುವಿಕೆಯನ್ನು ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಬೀಳುವಿಕೆಯನ್ನೂ ಒಪ್ಪುವ ಇತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿ 
ಇದು. ಪತನವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು ಇದು ಸೂಚಿ 
ಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಏನು ನಡೆಯುತ್ತದೋ ಅದಕ್ಕೆ 
ಈ ದೃಷ್ಟಿ ತಾಳೆಬೀಳುವಂತೆ ಕಾಣುವುದು . ಮಾನವಜೀವನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜನಾಂಗ ದುಷ್ಟ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಸೆಣಸಿ ವಿಜಯಶಾಲಿಯಾಗಿ ಅಧಿಕಾರ ವೈಭವಗಳ , ಒಳ್ಳೆಯತನದ, 
ಸತ್ಯದ, ಅಥವಾ ಸೌಂದರ್ಯದ ತುತ್ತತುದಿಯನ್ನೇರುತ್ತದೆ ; ಅನಂತರ ಅದರ ಚೈತನ್ಯ 
ದಣಿಯುತ್ತದೆ. ಪುನಃ ಅದು ಉದ್ದೇಶರಾಹಿತ್ಯದ, ದೌರ್ಬಲ್ಯದ ಮತ್ತು ಅಸಂಬದ್ಧ 
ತೆಯ ಪಾತಾಳಕ್ಕೆ ಇಳಿಯತೊಡಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಮತ್ತೆ ಇರುಳಿನ ಅನಂತರ ಬೆಳಗು 
ಬಂದೇ ಬರುವಂತೆ ಅಂತಃಸತ್ವ ಅರಳುತ್ತದೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಅಭ್ಯುದಯಕ್ಕೆ ಆರೋಹಣ 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಹಿಂದುಗಳ ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕದೃಷ್ಟಿ ತನ್ನ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಬಹಳ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ ; ಬೇರೆ ನಾಗರಿಕತೆಗಳು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಯಾವುದನ್ನು 
ಹುಡುಕುತ್ತ ಬಂದಿವೆಯೋ ಇನ್ನೂ ಹುಡುಕುತ್ತಿವೆಯೋ ಆ ತತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಹು ಭಾಗ 
ವನ್ನು ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ತತ್ವಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕದೃಷ್ಟಿ ಸಲ್ಲಿಸಿದೆ. ಜೀವನದ 
ಶಾಶ್ವತ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ದೃಷ್ಟಿ ತುಂಬ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೆರಳಿಸಿದ್ದರೂ ಯಾವುದು 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿದ್ದು ಬಂದು ಸರಿದು ಹೋಗುವಂಥದೋ ಅದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಲಕ್ಷವನ್ನು 


೧೬ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ನಿರ್ಲಕ್ಷ್ಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾದ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನ ಭಾರತೀಯನ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿರ್ವಿರತೆಯ ಮತ್ತು ಅಸಂಬದ್ಧತೆಯ ಕಡೆಗೆ ತಳ್ಳಿ ಕೆಲವು ವೇಳೆ ಸೇಡು 
ತೀರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಇಷ್ಟು ಆಳವೂ ಶ್ರೀಮಂತವೂ ಆದ ಇತಿಹಾಸ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಒಂದು 
ಅರ್ಥಾಂತರೋಕ್ತಿಯನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವೂ ನಡೆದಿದೆ : ಒಂದು ಜನಾಂಗದ 
ಈ ನಾಲ್ಕು ಚಕ್ರಗತಿ ಯುಗಗಳನ್ನು ಅವನತಿ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ಒಳ್ಳೆಯತನದ ಗುಣ 
ಗಳನ್ನಾಗಿ ಪರಿಗಣಿಸಿ ಕೆಡಿಸಲಾಗಿದೆ. ಒಂದರಿಂದ ನಾಲ್ಕರವರೆಗಿನ ಸಂಖ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಈ 
ನಾಲ್ಕು ಯುಗಗಳ ಸಂಸ್ಕೃತದ ಹೆಸರುಗಳ ಬೇರು ಇರುವುದೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ : ಕಲಿ 
ಎಂದರೆ ಒಂದು, ಸತ್ ಎಂದರೆ ನಾಲ್ಕು ಇತಿಹಾಸದ ಈ ಕೇವಲ ಚಕ್ರಗತಿ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯನ್ನು ಹೀಗೆ ಅರ್ಥಾಂತರಿಸಿ ವಿವರಿಸುವುದು ಸರಿಯ ಅಲ್ಲ, ಪ್ರಯೋಜನಕಾರಿಯ 
ಅಲ್ಲ . ಈ ದೃಷ್ಟಿಯ ಸಾರಭೂತವಾದ ಗುಣ ಇರುವುದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ 
ಒಳ್ಳೆಯ ಮತ್ತು ಕೆಟ್ಟ ಎಲ್ಲ ಘಟನೆಗಳ ಕ್ಷಣಿಕ ಎಂದು ಗುರುತಿಸುವುದರಲ್ಲಿ , ಕೆಟ್ಟದ್ದೂ 
ಕೂಡ ಸ್ಥಾಯಿ ಅಲ್ಲ ; ಒಂದು ಜನಾಂಗ ತನ್ನ ಸತ್ವವನ್ನೆಲ್ಲ ಬಳಸಿಕೊಂಡು ಅವನತಿ 
ಹೊಂದುವುದು ಎಷ್ಟು ನಿಜವೋ ಅದು ಮತ್ತೆ ಎದ್ದೇಳುವುದೂ ಅಷ್ಟೇ ನಿಜ . ಈ 
ನಾಲ್ಕು ಯುಗಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದಕ್ಕೂ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕಾಲಾವಧಿಯನ್ನೂ ನಿರ್ಧರಿಸಲಾಗಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕಿಂತ ಕಾವ್ಯಮಯ ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಕೆಡುತ್ತ ಬರುತ್ತಿರುವ ಈ ನಾಲ್ಕು ಯುಗಗಳ ಮೂರರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದಕ್ಕೂ ಅದರ ಹಿಂದಿನ ಯುಗದ ಅರ್ಧದಷ್ಟು ಕಾಲಾವಧಿಯನ್ನು ಗೊತ್ತು 
ಪಡಿಸಿದ ಭಾರತದ ಋಷಿಗಳಿಗೆ ಜಯಕಾರ ಹಾಕದೆ ಬೇರೆ ದಾರಿ ಇಲ್ಲ. 


ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಈ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ ಭಾರತೀಯ ಬುದ್ದಿಗೆ ವಿಶೇಷ 
ವಾದದ್ದೇನೂ ಅಲ್ಲ. ಇಷ್ಟು ಶುದ್ಧವಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲವಾದರೂ ಈ ದೃಷ್ಟಿ 
ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪುಅಮೆರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಈ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ . 
ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿಗಳು ಪರಿಪಕ್ವವಾದ ಅಥವಾ ಅವನತಿ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಕುರುಹು ಎಂದುತೋರುತ್ತದೆ ; ಚೈತನ್ಯಪೂರ್ಣವಾದ ಯೌವನದ ಯುಗ ಈ ದೃಷ್ಟಿ 
ಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ದವಾಗಿದೆ. ಮಾನವಕುಲದ ನಿಯತಿಯ ಲಯಗಳನ್ನೂ ಯಂಗಪರಿ 
ವರ್ತನಗಳನ ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಈಗ ಮಹಾಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ಲಯಬದ್ದ ಯುಗಗಳ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕತೆಗಳೂ ಸಾಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಜೀವಿತಪಥದಲ್ಲ ಒಂದಾದಮೇಲೊಂದರಂತೆ ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪ , ಶಿಲ್ಪ , ವರ್ಣಚಿತ್ರಕಲೆ, 
ಸಂಗೀತ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ ಕಾಲ ಬಂದು ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಇದೇ 
ರೀತಿಯ ಅನುಕ್ರಮವನ್ನು ಸಮಸ್ಯೆ ಮಾನವಕುಲದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳು 


2] ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ , ಮಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 


ವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕೆಲವರು ಮುಂದೆ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲಿನ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿತ್ತೆಂದೂ ಈಗ ಇರುವ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಸಂಗೀತ ಪ್ರಧಾನವೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಕಲೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಕ್ರಗತಿ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ರುಜುವಾತುಪಡಿಸಲು ತುಂಬ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿವೆ ; ಆದರೆ ಈ ಲಯಗಳು 
ಎಂದೂ ಬದಲಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬ ಮಾತು ತುಂಬಾ ಸಂದೇಹಾಸ್ಪದ, ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ನಾಗರಿಕತೆಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ ಲಯಬದ್ಧ ಯುಗಗಳ ಮೂಲಕ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಲು 
ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾದ ಯತ್ನ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಒಂದನ್ನು ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ಎದುರುಗೊಳಿಸಿ 
ಜೊತೆ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸವೂ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಒಂದು 
ನಾಗರಿಕತೆಗ ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೂ ಹತ್ತಾರು ಶತಮಾನಗಳ ದೀರ್ಘ ಕಾಲಾಂತರವಿರ 
ಬಹುದು ; ಆದರೆ ಒಂದರ ಕೊನೆಯ ಯುಗಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊಂದರಕೊನೆಯ ಯುಗಕ್ಕೂ 
ಅದರದರದ್ದೇ ಆದ, ಮೊದಲನೆಯ ಯುಗದ ಜೊತೆಗೆ ಇರುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು , ಸಾಂಗತ್ಯ 
ವಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಭಾಷಾಶೈಲಿಗಳು , ಬದುಕಿನ ನಡೆ, ಸಂಕಲ್ಪ 
ಗಳು, ಉದ್ದೇಶಗಳು ಇವು ಮೂಲತಃ ಸಮಾನವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಗಳಲ್ಲೂ ಪರಿಪಾಕಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ ಎಂದು ನಂಬಲಾಗಿದೆ. ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಜೀವನಾ 
ವಧಿಯನ್ನೂ , ಎಷ್ಟು ಸಲ ಅದು ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬರುವ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲು 
ಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಬಲ್ಲುದೆಂಬುದನ್ನೂ ಅದರ ಕೊನೆಯ ಪತನವನ್ನೂ ನಿರ್ಧರಿಸಲು 
ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆದಿದೆ. ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸದ ತತ್ವಜ್ಞಾನ ಜ್ಯೋತಿಷ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ತೀರ 
ಹತ್ತಿರ ಬರುವಂತೆತೋರುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಸಾಯಲೇ ಬೇಕು” ಎಂಬ ಮಾತು 
ಜನಾಂಗಗಳ , ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಪ್ರಸರಿಸುವ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಗುಂಪುಗಳ, ಅಲ್ಲದೆ ಮಾನವ 
ನಾಗರಿಕತೆಯ ಹಾಗೂ ಅದರ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಿಭಾಗಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯವಾದರೆ 
“ಸದ್ದು ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟಲೇ ಬೇಕು” ಎಂಬ ಮಾತೂ ಅಷ್ಟೇ ಸತ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಐತಿಹಾಸವಿಶ್ಲೇಷಕರು ನೆನಪಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಒಳ್ಳೆಯದು. 


ಈ ಬಗೆಯ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ ತತ್ವಜ್ಞಾನಗಳ ಸಂಶೋಧನೆಗಳು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ ಸಮಂಜಸ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದಿದ್ದರೂ ಇವು ಹಿಂದಿನ ಸರಳರೇಖಾ 
ಪ್ರಗತಿಯ ತತ್ವಜ್ಞಾನಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠ ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಾಗಲೀ , ಇವು 
ಇತಿಹಾಸದ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಹುರುಪನ್ನು ತಂದಿವೆ ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಾಗಲೀ ಸಂದೇಹ 
ವಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಈ ಶತಮಾನವನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿಯ ಕೊನೆಯ ವಾಕ್ಯವಾಗಿ ಮಾಡ 
ಬಹುದೆಂಬ , ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನೇ ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಮಾನದಂಡ 
ವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಬಹುದೆಂಬ ಅಶಿಕ್ಷಿತ ಆಶೆ ಯೂರೋಪಿನ ಹಾಗೂ ಅಮೆರಿಕದ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಗಳ ಅತ್ಯುಚ್ಚ ಅಂತಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಅಳಿದು ಹೋಗುತ್ತಿದೆ. ಕೊನೆಯ 


. ೧೨ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಪಕ್ಷ ಪಶ್ಚಿಮ ಜಗತ್ತಿನ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಪುರಾತನ , ಮಧ್ಯಕಾಲೀನ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕ 
ಎಂದು ವಿಭಾಗಿಸುವುದೂ ಅವುಗಳಿಗೆ ಸರಳರೇಖೆಯ ಅಥವಾ ವಕ್ರವಾದ ಒಂದು 
ಆರೋಹಣ ಗುಣವನ್ನು ಆರೋಪಿಸುವುದೂ ಅಷ್ಟು ಹೃದ್ಯವೂ ಅಲ್ಲದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಬರ್ಬರತ್ವವೇ ಸರಿ. ಸ್ಪೆಂಗ್ಲರ್‌, ಟಾಯ್ಬಿ, ನಾತ್ರ್ರಾಪ್ ಮತ್ತು ಸೊರೊಕಿನ್ 
ಮುಂತಾದವರು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಲಯಗಳನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಎಂಥ 
ತಪ್ಪುಗಳನ್ನೇ ಮಾಡಿರಲಿ, ಈ ಬರ್ಬರತ್ವವನ್ನು ಕೊನೆಗೊಳಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳನ್ನು ವರ್ಗಿಕರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕವಾದ ಅಮೂಲ್ಯ 
ಶಿಕ್ಷಾಕ್ರಮಗಳನ್ನು ನಿರೂಪಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಅವರ ಅಧ್ಯಯನಗಳು ಫಲಪ್ರದವಾಗಿವೆ . 
ಸರಿಯಾಗಿ ವರ್ಗಿಕರಿಸಲು ಸಮರ್ಥವಾಗುವುದು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಕಡೆಗೆ ಇಟ್ಟ ಮೊದಲ 
ಹೆಜ್ಜೆ . 


ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಮೂಲಾಂಶಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ವರ್ಗಿಕರಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆದಿದೆ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಸ್ಪೆಂಗ್ಗರ್ ಈಗ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಬೌದ್ಧಿಕ 
ಹಾಗೂ ಸಮಿಾಕ್ಷಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳನ್ನು ಹಿಂದೆ ಇದ್ದ ಅಂತಃಸ್ಪುರಣೆಯ ತತ್‌ಕ್ಷಣಸಹಜ 
ಜ್ಞಾನದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಟ್ಟು ಹೋಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿನ ಬೌದ್ದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತೀರ ಗಡಸು. ನಾತ್ರ್ರಾಪ್ ಕೂಡಾ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿರುವ 
ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ - ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಸಹಜಜ್ಞಾನ- ರಸಪರ ಅಂಶಗಳಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿ 
ಸಲು ಯತ್ನಿಸಿ, ತಕ್ಕಷ್ಟು ಪ್ರಮಾಣಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲನೆಯದರ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವನ್ನೂ ಪೌರ್ವಾತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಎರಡನೆಯದರ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವನ್ನೂ ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಸೋಸಿದ್ದರಿಂದ ಸೊರೊಕಿನ್ನನ 
ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಇನ್ನಷ್ಟು ಶ್ರೀಮಂತವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ ; ಅವನು ಈ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ವಿಚಾರಪರ, ಆದರ್ಶಪರ, ಇಂದ್ರಿಯಾನುಭವಪರ ಎಂದು ಮರು 
ವಿಭಾಗಗಳಾಗಿ ಹೆಸರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಇಂಥ ವಿಶ್ಲೇಷಕರು ಹೇಳುವಂತೆ ಈ ಅಂಶಗಳ 
ನಡುವೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ತಪ್ಪಾಗುವುದು ; ಏಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಉಳಿದವುಗಳ ಸಹವರ್ತಿ 
ಯಾಗಿರುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ ಒಂದರ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ 
ಹೋಗಬಹುದು, ಅಥವಾ ಬದಲಾಯಿಸಬಹುದು ; ಒಂದು ಅಂಶ ಉಳಿದವುಗಳ 
ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಗುರುತ್ವವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಬಹುದು. ಇಂಥ ಬದಲಾಯಿಸುವ ಗುರುತ್ವ 
ಯಾವುದೇ ಎರಡು ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ನಡುವೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಒಂದೇ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಬಹುದು. ಒಂದು ಜನಾಂಗ ತನ್ನ ಇತಿಹಾಸದ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಪ್ರಧಾನಾಂಶದ ವಾಹಕವಾಗುವ ವಿಶೇಷ 


ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ, ವಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 


ವರವನ್ನು ಪಡೆದಿರುವುದೂ ಸಾಧ್ಯ . ಹೀಗೆ ಭಾರತೀಯ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸಹಜಜ್ಞಾನ 
ಯೋಗ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶೇಷ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು 
ನಂಬಲಾಗುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪರಿವರ್ತನೆಯ ವೇಗವನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವ ಸಲುವಾಗಿ ಯಥೇಚ್ಛ 
ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸಹಜಜ್ಞಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯ 
ವೇಗ ಬೌದ್ದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿನದಕ್ಕಿಂತ ಕಡಿಮೆ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಪ್ರಸಾರದ ಸಂಭಾವ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಕೂಡಾ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಇತಿಹಾಸದ ಈ 
ತತ್ವಜ್ಞಾನಗಳು ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗೂ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ತಕ್ಕ ಅಮಲ್ಯ ಸಾಧನ 
ಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ಚಕ್ರಗತಿಯ ಆವರ್ತಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ತೃಪ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ಪಕ್ಷ ನಾಗರಿಕತೆ ಯಾವ ಕುರುಡು ದಾರಿಗೆ 
ಬಂದಿಳಿದಿದೆಯೋ ಅದರಿಂದಾಚೆಗೆ ಏನಾದರೂ ದಾರಿ ಉಂಟೋ ಎಂದು ಹುಡುಕು 
ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. ತನ್ನ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ , ಪಶ್ಚಿಮದ ಸಂಜೆನಾಡುಗಳ ಮೇಲೆ 
ಕವಿದಿರುವಂಥ ಅಂಧಕಾರದಿಂದ ಹೊರಬೀಳಲು ದಾರಿಯೊಂದನ್ನು ಹುಡುಕಲು 
ಸ್ಪೆಂಗ್ಲರ್‌ ಕೂಡಾ ಆಗಾಗ ಒಂದಷ್ಟು ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು ನಡೆಸಿದ್ದ . ಎಲ್ಲ ಸಂಭಾವ್ಯ 
ಜಗತ್ತುಗಳ ಎಲ್ಲ ಉತ್ತಮಾಂಗಗಳನ್ನೂ ಬೆರಸಬಯಸುವ ಈ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ 
ನೀರಸ, ಅವೈಜ್ಞಾನಿಕ, ಸಹಜಜ್ಞಾನ ವಿರೋಧಿ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವವರು ತಮ್ಮನ್ನು 
ತಾವೇ ಎಷ್ಟೇ ಸಲ ಸಮಗ್ರತಾವಾದಿಗಳೆಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಕರೆದುಕೊಳ್ಳಲಿ. 
ಸಮಗ್ರತೆಯ ಅಗತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಗುರುತಿಸಿರುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ನಾವು ಮೆಚ್ಚುಗೆ ವ್ಯಕ್ತ 
ಪಡಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ಸಮಗ್ರತೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ತರ್ಕಬದ್ಧವಾದ ವಿವರಣೆ 
ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ವೈಚಾರಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಇತಿಹಾಸದ ದೀರ್ಘಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅವಕ್ಕೆ ಲಭಿಸಿದ ಬೇರೆ ಬೇರೆರೂಪಗಳಲ್ಲಿ ಎಂಥ ರೀತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಬೆರಸಲು ಯತ್ನಿಸಲಾಗಿದೆಯೆಂದರೆ ಈ ಮಿಶ್ರಣಕಾರರನ್ನು ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಲೈಸೆಂಕೋಗಳೆಂದು ಕರೆದರೂ ತಪ್ಪಾಗಲಾರದು . ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ 
ಜನಗಳ ನಡುವೆ ಕಂಡುಬರುವ ಸಹಜಜ್ಞಾನದ ಮಲಾಂಶವನ್ನು ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಪರಿಣತಿಗೊಂಡ ಸೈದ್ದಾಂತಿಕಾಂಶಕ್ಕೆ ಕಸಿ ಕಟ್ಟುವುದು ಅಥವಾ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನದ 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಪೂರ್ವದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯನ್ನು ಪಶ್ಚಿಮದ ವಿಜ್ಞಾನ 
ದೊಡನೆ ಮಿಳನಗೊಳಿಸುವುದು ಅತ್ಯಂತ ನಿಷ್ಪಲ ಪ್ರಯತ್ನ , 


ಲೂಯಿಸ್ ಮೆಂಫೋರ್ಡ್, ಮಾರ್ಟಿನ್ ಬಾಬರ್ ಮುಂತಾದವರು ನಿಜವಾದ 
ಸಮಗ್ರತೆಯ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆಂಬುದು ನಿಜವೇ , ಆದರೆ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಅವರ ಕೃತಿ ಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಸೌಂದರ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಕಡೆಗೆ ತೀರ ಅತಿಯಾಗಿ ಒಲಿದಿರು 
ವುದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ, ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಅವರು ಆ ಒಲವನ್ನು ತರ್ಕಶುದ್ದ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಅನುವಾದಿಸಿಲ್ಲ. ಸಹಜ ಜ್ಞಾನ ಎನ್ನುವುದು ಸಾರ್ಥಕವಾಗಬೇಕಾದರೆ 
ಯಾವ ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಗಳ ತರ್ಕಶುದ್ಧತೆ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಗಳು ಪರಸ್ಪರ 
ಸ್ಥಾನಪಲ್ಲಟ ಮಾಡಲು ಸಮರ್ಥವಾಗಿರುತ್ತವೋ ಅಂಥ ಚಿಂತನ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಗಳನ್ನು 
ಅದು ಒದಗಿಸಬೇಕು. ಸ್ಪೆಂಗ್ಲರ್‌ ಮತ್ತು ಟಾ‌ಬೀ ಪರವಾಗಿ ಯುರೋಪಿನ 
ಬುದ್ದಿ ಮಂಫೋರ್ಡ್ ಮತ್ತು ಬಬರಗನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದೆ ಎಂಬ ಸಂಗತಿ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ ಆತ್ಮತಲ್ಲೀನತೆ ಎಂಬುದು ಒಂದು ನಿಷ್ಟುರ ಗುಣವೆಂಬುದನ್ನೂ 
ಶೋಕಪ್ರದರ್ಶನ ಅಥವಾ ಇನ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಉಪಾಯಗಳಿಂದ ಆತ್ಮರಕ್ಷಣೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಅದರ ಪ್ರಥಮ ಧರ್ಮವೆಂಬುದನ್ನೂ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ತನಗೆ 
ಸಂಬಂಧಪಡದ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನೂ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಕಾರಣಬದ್ದವಾಗಿ ಒಳಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲಂಥ 
ಸಹಜಜ್ಞಾನ ತೀರ ಅಪರೂಪವೇ ಸರಿ . 


ಪಶ್ಚಿಮ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದ ಕೊನೆಯ ' ಫ್ಯಾಶನ್ನಿ 'ಗೆ ಹಿಂದಿನ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ' ಫ್ಯಾಶನ್ ' - ಇತಿಹಾಸದ ಅರ್ಥವಿವರಣೆಯಲ್ಲ ' ಫ್ಯಾಶನ್ನು 'ಗಳಿವೆ 
ಒಸ್ವಾಲ್ಸ್ ಸ್ಪೆಂಗ್ಲರ್‌ನ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ ; ಅವನು ಪಶ್ಚಿಮದ ಅವನತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆದ ; 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಹುಟ್ಟು ಪ್ರೌಢತೆ ಅವನತಿಗಳೆ, 
ವಸಂತಕಾಲ, ಬೇಸಗೆ, ಶರತ್ಕಾಲ, ಚಳಿಗಾಲಗಳ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹಂತಗಳನ್ನು ಹಾದು 
ಸಾಗುತ್ತದೆಂದೂ ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಾಗರಿಕತೆಯಾಗಿ ಅವನತಿಗೊಂಡು ಕ್ಷಯಿಸಿ ಹೋಗು 
ವುದರಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ದಾರಿಯೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಯಾವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಆಗಲಿ, 
ಅದು ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ ಎಂಥ ಎತ್ತರವನ್ನೇ ಏರಿರಲಿ , ಅದೂ ನಾಶವಾಗಿ ಬೇರೆಯದಕ್ಕೆ 
ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಡಲೇಬೇಕು ಎಂದೂ ಅವನ ಭಾವನೆ ಇರುವ ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಸ್ಪೆಂಗ್ಟರ್‌ನ ಒಂದೇ ಒಂದು ಸೂತ್ರವನ್ನು ನಾನು ಉದಹರಿಸುತ್ತೇನೆ: ಇಲ್ಲಿ ಆತನು 
ಒಂದು ಜನಾಂಗದ ಅಭ್ಯುದಯ ಮತ್ತು ಅವನತಿ ಕಾಲಗಳ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿ 
ಸುತ್ತ , ಅದರ ಅಭ್ಯುದಯಕಾಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂದೂ ಅವನತಿಕಾಲ ನಾಗರಿಕತೆಯಿಂದ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಒಂದು ಅಂತಸ್ತು ಅಥವಾ 
ಎರಡು ಅಂತಸ್ತುಗಳುಳ್ಳ ಮನೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುತ್ತದೆ ; ಆ ಮನೆಗಳು ತಮ್ಮ ಸುತ್ತ 
ಮುತ್ತಲಿನೊಡನೆ ಬೆರೆತು ಸುತ್ತಲ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಭಾಗವಾಗಿಯೇ ಕಾಣುತ್ತವೆ ; ಆದರೆ 
ನಾಗರಿಕತೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆ ಜನಾಂಗ ನೆಲದ ಮಾನಭಂಗ ಮಾಡುವಂತೆ ಕಾಣುವ 
ಐದಾರು ಅಂತಸ್ತುಗಳುಳ್ಳ ಎಷ್ಟು ಅಂತಸ್ತುಗಳುಳ್ಳದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದೇ ಕಷ್ಟ 
- ಮನೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುತ್ತದೆ. 
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ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ, ಮಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 


ತನ್ನ ಅಭ್ಯುದಯದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಅನುಗುಣವಾದ 
ಇತಿಹಾಸದ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ರೇಖಾತ್ಮಕ ಅಥವಾ ಮಧ್ಯೆ ಮಧ್ಯೆ ಭಗ್ನ 
ಗೊಳ್ಳುವಂತಹುದೆಂದು ಭಾವಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಹಿಂದೆ ಯಾವುದೋ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ಸುವರ್ಣ 
ಯುಗದಿಂದ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಅವನತಿಗೊಳ್ಳುವಂಥ ಮಾನವ ಲೋಕವನ್ನು ಕುರಿತು 
ಹೇಳುವ ಇತಿಹಾಸತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಅವುಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾದ ಅಥವಾ ಸ್ಥಾಯಿಯಾಗಬಲ್ಲ ಯಾವ ಪರಿಣಾಮಗಳನ 
ಉಂಟುಮಾಡಿಲ್ಲ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಮತ್ತು ಬಂಡವಾಳನಿಷ್ಠ ಆರ್ಥಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಹೆಗ್ಗುರುತಾದ ಸದಾ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತಿರುವ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಭವಿಷ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಉತ್ಸಾಹಪೂರ್ಣ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿದೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನ ಸ್ವಾರ್ಥಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವುದರಿಂದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಮಹತ್ತಮ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು 
ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ದತಿಯ ಈ ಭಾವನೆಗೆ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಆಗು 
ತಿರುವ ಬದಲಾವಣೆಕೊನೆಯಿಲ್ಲದ್ದು ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ತುಂಬ ಪುಷ್ಟಿ ದೊರೆಯಿತು. 
ಬಂಡವಳ ಪದ್ದತಿಯ ಆರಂಭದಶೆಯಲ್ಲಿ, ಈಗಲೂ ಇರುವ ಹಾಗೆ, ಮಕ್ಕಳಿಂದ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು, ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆ ಯುದ್ಧಗಳು , ಅತ್ಯಂತ ನಿಷ್ಠುರವಾದ 
ಶೋಷಣೆ - ಇವು ಅತಿರೇಕಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಈ ಎಲ್ಲವೂ ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾದ ಸಂಗತಿ 
ಗಳೆಂದೂ ಸಂಪೂರ್ಣ ಉದ್ಯಮೀಕರಣ ಸಂಭವಿಸಿದ ಮೇಲೆ, ಕಾರ್ಖಾನೆ ಮತ್ತು 
ಬೇಸಾಯ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರ ಅಗತ್ಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಪೂರಯಿಸುತ್ತ ಇರುವಾಗ , 
ಪರಿಪೂರ್ಣ ಪೈಪೋಟಿ ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಕ್ಕೂ ಶಾಂತಿ 
ಸುಭಿಕ್ಷಗಳು ಲಭಿಸುತ್ತವೆ ಎಂದೂ ಬಂಡವಳದ ಸಿದ್ದಾಂತ ತನ್ನನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಬಂದಿದೆ. 


ಈ ಚೈತನ್ಯಪೂರ್ಣ ನಂಬಿಕೆ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಆಡಮ್ ಸ್ಮಿತ್ ಮತ್ತು 
ಅನಂತರ ಬಂದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರ ಗ್ರಂಥಗಳ ಮೂಲಕ ನಿಗಮನತರ್ಕದ ಆಧಾರದಿಂದ 
ಪೋಷಣೆಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ರಾಜನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಇದೇ ರೀತಿಯ ಆಶಾವಾದ 
ಬೆಂಥಮ್ ಮತ್ತು ಮಿಲ್‌ರ ಕೃತಿಗಳ ಮೂಲಕ ಪ್ರಾತಿನಿಧಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಆಧಾರ 
ವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ಈಗ ಮನುಷ್ಯ ಸಮಾಜ, ಮೊದಮೊದಲಿನ ಬುಡ 
ಕಟ್ಟುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ , ದೈವಭಕ್ತಿಪರವಾದ, ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮಲಗಳಿಂದ 
ಬಹು ದೂರಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡಿ, ಕಾಮ್ಮೆ ಮತ್ತು ಸೈನ್ಸರ್‌ರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿ 
ರುವ ಆಧುನಿಕ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಪ್ರಮಾಣವಾದ ( Positivism) ವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ನಂಬಲಾಗಿದೆ. ಈ ನಂಬಿಕೆಗೆ ನಿಷ್ಟುರ ತಾತ್ವಿಕ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸಿದ್ದ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಗೊಳಿಸುವ ಕೆಲಸ ಜರ್ಮನ್ ಪಂಡಿತರಿಂದ ನಡೆದಿದೆ. ಈ ನಂಬಿಕೆಗೆ ಅವರು ತತ್ವಜ್ಞಾನದ 
ಅದರಲ್ಲೂ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಇತಿಹಾಸ ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ದೃಢ ಆಧಾರವನ್ನು ಒದಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೆಗೆಲ್ ಮತ್ತು ಫಿಕ್ಷೆ ಇಬ್ಬರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ, ಮನುಷ್ಯಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದಮೇಲೊಂದರಂತೆ ಸ್ಥಾಪನೆಗೊಂಡ ನಾನಾ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಮೈವೆತ್ತ ಇತಿಹಾಸದ 
ಸತ್ವದ ನಿರಂತರವಾದ ಆರೋಹಣ ಕ್ರಿಯೆಯ ಮೂಲಕ ಈ ಭೂಮಿಗೆ ಸ್ವರ್ಗವನ್ನೇ 
ತಂದು ಕೂರಿಸಿದ್ದಾರೆ ; ಈ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ರಾಣಿ ಎಂದರೆ ಸರಕಾರವೇ . 


ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ , ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ , ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಈ ಯಾವ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳೂ ಸಮರ್ಥನೀಯವಲ್ಲ . ಈ ವಾದಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನಿರಾಕರಿಸಲಾಗಿದ್ದರೂ 
ಅವು ಆಧುನಿಕ ಮನಸ್ಸಿನ ಸಾರಭೂತ ಅಂಶಗಳಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿವೆ. ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿಯಂತೆ 
ಎಲ್ಲಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶಕ್ತಿ ವೈಭವಗಳು ಇನ್ನೂ ಸ್ಥಗಿತವಾಗಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿ 
ರೇಖಾತ್ಮಕ ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇನ್ನೂ ಯಥೇಚ್ಚವಾಗಿದೆ. ಸೋವಿಯತ್ ರಷ್ಯಾ 
ದಂತೆ ಎಲ್ಲಿ ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶಕ್ತಿ ವೈಭವಗಳು ಇನ್ನೂ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಇರುವ ಹಾಗೆ 
ತೋರುತ್ತವೋ ಅಲ್ಲಿಯ ಮಾನವನ ನಿರಂತರವಾದ ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ ಅಷ್ಟೇ 
ಗಾಢವಾಗಿದೆ. ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಪ್ರವಾದಿಯಾದ ಕಾರ್ಲ್ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಆಡಮ್ ಸ್ಮಿತ್‌ಗೆ 
ತದ್ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಕಾಣುವ ಆರ್ಥಿಕ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನೂ ಹೆಗಲ್‌ಗೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ತೋರುವ ಇತಿಹಾಸ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೂ ನಿರೂಪಿಸಿದ. ಪ್ರಗತಿವಾದದಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ಶ್ರದ್ದೆಗೆ ಈತನನ್ನು ಮೀರಿಸುವ ಪ್ರವಾದಿ ಬೇರೊಬ್ಬನಿಲ್ಲ. ಇವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳ 
ಕೂಡ ಹತ್ತೊಂಭತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನದ ಇತರ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಮಹಾಪುರುಷರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಗಳಷ್ಟೇ ಅಸಮರ್ಥನೀಯವಿರಬಹುದು ; ಆದರೆ ಅವರ ಹಾಗಲ್ಲದೆ ಈತನು ಇನ್ನೂ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ನೇರವೂ ಆಳವೂ ಆದ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಅವನು ಯಾವ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಬರವಣಿಗೆಗಿಳಿಸಿದನೋ ಅಲ್ಲಿ 
ಅವನ ಪ್ರಭಾವ ಅಷ್ಟು ಗಾಢವಾಗಿ ಇಲ್ಲದೆ ಇರಬಹುದು ; ಆದರೆ ಇತಿಹಾಸದ ಮತ್ತು 
ತರ್ಕದ ಒಂದು ವಿಚಿತ್ರವಾದ ವಕ್ರತೆಯ ಮೂಲಕ ಇವನು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ದೆಸೆಯಿಂದ ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೂ ಸಮಾಜಬಾಹಿರತೆಗೂ ಗುರಿಯಾಗಿದ್ದ ಜನರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ತೊಡೆದು ಹಾಕಲಾರದ ಒಂದು ಅಂಶವಾಗಿ ಕುಳಿತಿದ್ದಾನೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಅಮೆರಿಕನರಲ್ಲಿ ಬಹು ಜನದ ಪಾಲಿಗೆ ಅಂಧಕಾರವನ್ನು ಬೀರುವುದೇ ಇವನ ಕ್ರಿಯೆ 
ಯಾಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಅಷ್ಟೇನ ದೂರವಿಲ್ಲದ ಪೂರ್ಣಯುಗಕ್ಕೆ ಇವನು ಈ ಜನಕ್ಕೆ 
ದಾರಿಯನ್ನು ಬೆಳಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಹತ್ತೊಂಭತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನದುದ್ದಕ್ಕೂ ಪಶ್ಚಿಮ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ 


೨೩ 


ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ , ಮಿಥ್ಯಾ ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿ 


ನಂಬಿಕೆ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿತ್ತು . ಇವರೂ ಕೂಡಬಹಳ ವಿನಮ್ರತೆಯಿಂದಲಾದರೂ 
ಇತಿಹಾಸದ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕ ' ಫ್ಯಾಶನ್ನು ' ಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ತಲೆಯೆತ್ತುತ್ತಿದೆ. ಸ್ಪೆಂಗ್ಟರಿನ 
ಸಿದ್ದಾಂತ ಕೊನೆಯದಕ್ಕೆ ಹಿಂದಿನದೆಂದು ನಾನು ಕರೆಯುತ್ತೇನೆ. ಕೊಟ್ಟಕೊನೆಯದು 
ಟಾನ್ಸ್ಬೀ ಸಿದ್ಧಾಂತ, ಮಹಾ ಮಹಾ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಚಕ್ರವರ್ತಿಗಳು , 
ಯೋಧರು, ಸೇನಾಪತಿಗಳು ಮುಂತಾದವರ ಮಹಾಕಾರ್ಯಗಳು, ಮಹಾರಾಜ್ಯಗಳ 
ಸ್ಥಾಪನೆ , ಭವ್ಯ ಭವನಗಳ, ಶಿಲ್ಪಕಲೆಯ ಮಹಾಕೃತಿಗಳು ಇವುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ನಾವು 
ಏನನ್ನು ಇತಿಹಾಸ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಓದುತ್ತೇವೋ ಅದು ಮನುಷ್ಯನ ಇತಿಹಾಸದ ನಿಜ 
ವಾಗಿಯೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಯುಗಗಳನ್ನು ಕುರಿತದ್ದಲ್ಲ ಎಂದು ಆರಾಲ್ಡ್ ಟಾಯ್ನ್‌ಬಿ 
ಯೋಚಿಸುವ ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಇತಿಹಾಸ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು 
ನಿರುತ್ಸಾಹ ಮತ್ತು ವಿಘಟನೆ ಸಂಭವಿಸಿದಾಗ ; ಅಂಥ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಮಹಾ ಮಹಾ 
ಧರ್ಮಗಳು ಉದ್ಭವಿಸಿ ಮನುಷ್ಯನ ನಿಜವಾದ ಅಗತ್ಯವನ್ನು ಪೂರಯಿಸುತ್ತವೆ ಎಂದು 
ಟಾ‌ಬಿ ಭಾವಿಸುತ್ತಾನೆ. ಟಾರ್ ಬೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಮಹಾಯುಗ 
ಗಳು ಇರುವುದು ಚಕ್ರಾಧಿಪತ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ ; ಇಸ್ಲಾಂ, ಕ್ರೈಸ್ತ 
ಧರ್ಮ, ಬುದ್ದ ಧರ್ಮ ಇವು ಹುಟ್ಟಿ ಹಬ್ಬುವಾಗ, ಇಂಥ ನಿರಾಶೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರವೇ ಮನುಷ್ಯ ಹೊರಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ, ಇಡೀ ವಿಶ್ವದೊಡನೆ, ಪ್ರಕೃತಿಯೊಡನೆ, 
ತನ್ನ ಸಹಜೀವಿಗಳೊಡನೆ ತನ್ನ ಸಂಬಂಧವೇನೆಂದು ಚಿಂತಿಸಲು ತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. ಇತಿ 
ಹಾಸದ ಈ ದೃಷ್ಟಿ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿಯ ವಿವರಣೆಗೆ ಕೌಟುಂಬಿಕ ಸಂಬಂಧಿಯಷ್ಟು 
ಹೋಲಿಕೆಯುಳ್ಳದ್ದಾಗಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಟಾಮ್ಸ್ ಬೀಯ ಅಭಿಮತದಂತೆ ಕಲೆ ವಿಜ್ಞಾನ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ಯಂತ್ರ ಯಂತ್ರೋದ್ಯಮಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಈ ಕಾಲದ ಸಿದ್ದಿಗಳು ಬಹಳ ಕಾಲದ 
ಹಿಂದೆಯೇ ಆರಂಭವಾದ, ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳ ದಮನ ವಿಘಟನೆಗಳ ರೂಪದ 
ಅವನತಿಯ ಸಹಚಾರಿಗಳು ; ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಉದ್ದೇಶರಾಹಿತ್ಯದಿಂದ 
ಇದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣ ಕೃತಿಗಳ ಹಗಲು ಕಳೆದ ಬಳಿಕ , ಇನೆಂದು 
ಬೆಳಗು ಬರುವುದಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಹಿಂದೆ, ಬರುವ ಕರಾಳ ರಾತ್ರಿಯ ಹಾಗೆ, ಇದು ತೋರು 
ಇದೆ. ಆದರೆ ಟಾಯ್‌ಬಿ ತನ್ನ ಈ ಸ್ವರ್ಣಮಯ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಕ್ರಿಸ್ತಧರ್ಮದ 
ಪ್ರಸಾರಕ್ಕೆ ಗಂಟುಹಾಕುತ್ತಾನೆ. ಇದು ಮತ್ತೆ ಪ್ರಗತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ರೇಖಾ 
ದೃಷ್ಟಿ , ಇದಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ಈಗಿನ ಪ್ರಬಲ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆ ನಾಳೆಯ ಜಗತ್ತಿನ 
ಮಹಾ ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ನೆಗೆಯಲಿದೆ. ಕ್ರೈಸ್ತಧಮ್ಮ ಈ ವರೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಲಭಿಸಿದ ಧರ 
ಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಅತ್ಯಂತ ತೃಪ್ತಿಕರವಾಗಿರುವುದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ 
ಧರ್ಮ ವಿಚಾರದ ಮಟ್ಟದಲ್ಲೇ ಆದರೂ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಸಂಭಾವ್ಯವಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ 
ಅದು ಇಸ್ಲಾಂ ಜೊತೆಗೆ ಕೊಂಚ ಸಹಭಾಗಿತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತವೂ 
ಹಬ್ಬಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಅಂತಃಶಾಂತಿಯನ್ನೂ ತನ್ನ ವಾತಾವರಣದ ಜೊತೆಗೆ ಹೊಂದಾಣಿಕೆ 


೨೪ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಯನ್ನೂ ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವುದಲ್ಲದೆ, ವಿಶ್ವಶಾಂತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲೂ ನೆರವಾಗುವು 
ದೆಂದು ಅವನು ಹೇಗೋ ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆಧುನಿಕ ಮನುಷ್ಯನ ಇತರ 
ಸಾಧನೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ , ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಧದ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು, ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು 
ಇವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು ಭಾಗ ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕಿಂತ ಬಲಶಾಲಿಯ ಶ್ರೀಮಂತವೂ 
ಆಗಿರುವ ಸಂಗತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಟಾ‌ಬಿ, ಇತಿಹಾಸ ತನ್ನ ಗತಿಯಲ್ಲಿ ತಾನು ನಡೆಯಲಿ 
ಎಂದು ಹೇಳುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಬಂಡವಳದ ಈ ಯುಗ, ಅದರ ಯುದ್ಧ ಸನ್ನದ 
ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲವಾದರೂ ರೂಸೈಲ್ಸ್ ಮತ್ತು ಆತನ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಹಾಗೂ 
ಯೂರೋಪಿನ ಸಮಾಜವಾದಿಗಳು ರೂಪುರೇಷೆ ಕೊಡಲು ಯತ್ನಿಸಿದ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ , 
ಅಥವಾ, ಟಾಯ್ಬಿ ಕರೆಯಲು ಇಷ್ಟಪಡುವಂತೆ , ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ, 
ಅದು ಅಂತಃಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಅಸ್ತ್ರವನ್ನು 
ಬಳಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದರೆ, ಈ ಬಂಡವಳದ ಯುಗ ಯುದ್ದ ಮತ್ತು ಬಡತನಗಳಿಂದ 
ಮುಕ್ತವಾದ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಮುಂದೆ ಸಾಗಬಹುದು ಎಂದು ಟಾಮ್ಸ್‌ಬಿ ನಂಬಿರುವ 
ಶಂಕೆ ನನಗೆ ಬರುತ್ತಿದೆ. 


ತನ್ನ ಯಂತ್ರೋದ್ಯಮ, ಯಾಂತ್ರೀಕೃತ ವ್ಯವಸಾಯ , ತನ್ನ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ , ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ದೇಶಗಳ ನಡವೆ ತಾನು ಗಳಿಸುವ ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಅಥವಾ ಶಕ್ತಿಯ ಸಮತೂಕ 

ಇವುಗಳ ಮೂಲಕ ಮಾನವಲೋಕ, ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮದಂಥ ಧರ್ಮದಿಂದ ಪ್ರಬಲ 
ಬೆಂಬಲವನ್ನು ಪಡೆದು ತನ್ನ ನಿಯತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲದು ಎಂಬ ಈ ಇತಿಹಾಸ 
ದೃಷ್ಟಿಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಪ್ರಭಾವವಿದೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು , 
ಹತ್ತೊಂಭತ್ತನೆ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಲ್ಲಿ ರೇಖಾ ಪ್ರಗತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇದ್ದ 
ವಿಶ್ವಾಸ, ಅದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಅನಂತರ ಬಂದ ಚಕ್ರಗತಿವೃಷ್ಟಿ ಈ 
ಎರಡೂ ವಾದಗಳ ಉತ್ತಮಾಂಶವನ್ನು ಸೇರಿಸಿ ಒಂದುಗೂಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವ 
ಇತರ ದೃಷ್ಟಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ನಾನು ಸೇರಿಸುತ್ತೇನೆ. 


೩ / ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 


ಕಾರ್ಲ್ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಐತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಂತೆ ಮನುಷ್ಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆಕಾಲಾವಧಿಗಳನ್ನು 
ದಾಟಿ ಬಂದಿದ್ದಾನೆ. ಅವನು ಸಂಕಲ್ಪ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮೇಲು ಮೇಲಕ್ಕೆ ಏರುತ್ತ 
ಬಂದಿಲ್ಲದಿರಬಹುದು ; ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಆರೋಹಣ ನಿರಾತಂಕವಾಗಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲದೆಯೂ ಇರ 
ಬಹುದು ; ಆದರೆ ತನ್ನ ಪ್ರಥಮಾವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಅಥವಾ ತನ್ನ ತೀರ ಹೀನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ 
ಅವನು ಕ್ರಮ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಮೇಲೇರುತ್ತ ಇಂದಿನ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬರಲು ಕಾರಣವಾದ ಏನೋ 
ಒಂದು ವಿಶೇಷ ಶಕ್ತಿ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿದೆ. ಇದು ಹೇಗೆ ನಡೆಯಿತೆಂಬುದನ್ನು ತುಂಬ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ನಿರೂಪಿಸಿರುವುದರಿಂದ ಯಾರೇ ಆಗಲಿ ಆತನ ಮೇಲೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟ 
ತೆಯ ಆರೋಪವನ್ನು ಹೊರಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ನಾಲ್ಕು ದಶೆಗಳನ್ನು 
ದಾಟಿ ಬಂದಿದ್ದಾನೆ: ಪ್ರಥಮಾವಸ್ಥೆಯ ಸಾಮ್ಯಸ್ಥಿತಿ, ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ನಿರಂಕುಶ 
ಪ್ರಭುತ್ವಗಳಿದ್ದ ಕಾಲದ ಗುಲಾಮದಶೆ, ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಪದ್ಧತಿಯ ಕಾಲ ಮತ್ತು 
ಈಗ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಯಂಗ. ಮೊದಲನೆಯ ಕಾಲಾವಧಿ ಇತಿಹಾಸ 
ಪೂರ್ವಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟದ್ದಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಗಣನೆಗೆ ತಾರದೆ ಇರಬಹುದು. 
ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದುತ್ತಿದ್ದ ಉತ್ಪಾದನ ಶೈಲಿಗಳಿಂದ ಸಿದ್ದವಾದ 
ಇತಿಹಾಸದ ಒಂದು ನಿಯಮ ಅಥವಾ ಚಟುವಟಿಕೆ ಇತ್ತು . ಈ ಎಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ವಿಧದ ಉತ್ಪಾದನ ರೀತಿ ಶೈಲಿಗಳ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಕಡೆ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಉತ್ಪಾದನ ಸಂಬಂಧಗಳು, ಒಂದು ಕಡೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉಪ 
ಕರಣಗಳು ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಬಳಸುವ ರೀತಿ ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಆಸ್ತಿಯ 
ಸಂಬಂಧಗಳು - ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಘರ್ಷಣೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿವೆ. ಈ ಎರಡು 
ಮಾತುಗಳು , ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು ಉತ್ಪಾದನ ಸಂಬಂಧಗಳು , ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಮಾಡಿದ ಬೋಧನೆಗಳ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ತಿರುಳು . ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಯುವ ಘರ್ಷಣೆ ವರ್ಗಕಲಹವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗಿನ ಎಲ್ಲ 
ಮಾನವೇತಿಹಾಸವೂ ವರ್ಗಸಂಘರ್ಷಣೆಯ ಇತಿಹಾಸವೇ ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಹೇಳು 
ತಾನೆ. 


ಮಾನವನ ಚರಿತ್ರೆಯುದ್ದಕೂ ಈ ಹೋರಾಟ ರೇಖೆಯಂತೆ ಸಾಗಿಬಂದಿದೆ ; ಅನೇಕ 
ರೂಪಗಳನ್ನು ತಳೆದಿದೆ. ಊಳಿಗಮಾನ್ಯದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎಂಥ ವರ್ಗಸಂಘರ್ಷವಿತೆ 
ಅದಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದದ್ದು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆವ ವರ್ಗಕಲಹ ; ಆದರೆ 
ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳಿದ್ದವುಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ 
ಹಾಗಿಲ್ಲ ; ಅಲ್ಲದೆ ಅವುಗಳ ನಡುವೆ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತದೆಂಬುದೂ ಕೂಡಾ ನಿರ್ವಿ 
ವಾದ. ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ ನಿರ್ವಾಹಕರನ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದೇ ಈ 
ಹೋರಾಟದ ಗುರಿ ; ಈ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ ನಿರ್ವಾಹಕರನ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಉಚ್ಚಾಯ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆ ವಿಧಿಸುವ ಆಸ್ತಿಯ ಸ್ವಾಮ್ಯದ ವಿಶಿಷ್ಟ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ 
ಕೆಳಕ್ಕೆ ತಳ್ಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಊಳಿಗ ಮಾನ್ಯಪದ್ದತಿ ಜಪಾನು ಮಾಲಿಕರ ಸ್ವಾಮ್ಯವನ್ನು 
ವಿಧಿಸುತ್ತದೆ; ಉತ್ಪಾದನೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಮಟ್ಟಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಲು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆಗ ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಒಂದು ವರ್ಗ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಭಗ್ನಗೊಳಿಸಲು ದಂಗೆಯೇಳು 
ತದೆ. ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆಸ್ತಿ ಮತ್ತು ಅದರ ಉತ್ಪತ್ತಿ 
ಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಕಾನೂನುಗಳು ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸುವುದಕ್ಕೂ , ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕೈಗಾರಿಕೆ ಮತ್ತು ವ್ಯವಸಾಯಕ್ಕೆ ಬಳಸುವು 
ದಕ ಅಡ್ಡ ಬರುತ್ತವೆ. ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಬಲಿಷ್ಠ ಹಾಗೂ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ 
ಆಸ್ತಿಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೂ ಭಗ್ನಗೊಳಿಸಿ ಬಂಧಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಲು ಸಮರ್ಥವಾಗುವ 
ತನಕ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ಇದಕ್ಕೂ ಮನುಷ್ಯನ 
ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಅದರ ಉದ್ದೇಶ ಸಂಕಲ್ಪಗಳಿಗೂ ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲ. ಅದು 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತನಗೆ ತಾನೇ ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಕಲ್ಪ ಮಾಡಲೇ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಏಕೆಂದರೆ ಅವನನ್ನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು ಒತ್ತಾಯಿಸುವ ಶಕ್ತಿಗಳಿವೆ. 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವ, ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾದನ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಇವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನದ ಒಳಗಡೆ ಇತಿಹಾಸದ ಎಲ್ಲ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ನಿಹಿತವಾಗಿದೆ . 


ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ಹೀಗೆ 
ನಾಲ್ಕು ಕಾಲಾವಧಿಗಳಲ್ಲಿ ತುರುಕಲು ಸಾಧ್ಯವೋ ಎಂಬುದು ಗಂಭೀರವಾದ ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ 
ಆಸ್ಪದವೀಯುತ್ತದೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಗುಲಾಮ ಯುಗದ ನಿರಂಕುಶಾಧಿ 


೨೭ 


ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 


ಪತ್ಯವಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ರುಜುವಾತುಪಡಿಸಲು ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ತುಂಬ ವಿಕಾರ 
ಗೊಳಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭೂಭಾಗಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ವರ್ಷಗಳ 
ರಿಯಾಯಿತಿ ಕೊಟ್ಟು ಲೆಕ್ಕ ಹಾಕಿದರೂ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಪದ್ಧತಿಯ ನಾಗರಿಕತೆ ಇತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ರುಜುವಾತುಪಡಿಸಲೂ 
ಕೂಡಾ ನಿಜಸಂಗತಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಅಪಾರ್ಥ ಹಚ್ಚಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹೀಗೆ ಹಿತಕರವಾಗಿ ಮೂರು ನಾಲ್ಕು ಕಾಲಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
ವಿಭಜಿಸುವ ಸಲುವಾಗಿ ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳಿಗೆ ಉಗ್ರಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಅತ್ಯಗತ್ಯ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲದೆ, ಕಾರ್ಲ್ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ರೂಪುಗೊಳಿಸಿದ ಇತಿಹಾಸಪಂಥವನ್ನು 
ಅವನು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿದದ್ದನ್ನೂ ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿ ನಡೆದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳನ್ನೂ 
ಒಂದರೊಡನಿನೊಂದನ್ನು ಹೋಲಿಸಿ, ಪ್ರಾಯೋಗಿಕವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಬಹುದು. ವರ್ಗ 
ಕಲಹದ ಈ ತತ್ವಪಂಥ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ತನ್ನ ಚಟ್ಟವನ್ನು ತಾನೇ ಒಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ರೋಗನಿದಾನ ನಿರೂಪಣೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ಧತಿ ಬೆಳೆದು 
ಬೃಹದಾಕಾರ ತಳೆಯುತ್ತಿದ್ದಂತೆ ಅದು ಬಂಡವಳದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣಕ್ಕೂ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗದ ಸಾಮಾಜಿಕಕರಣಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ : ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಬಂಡವಳ 
ಗಾರರು ದೊಡ್ಡದಾದ, ಇನ್ನೂ ದೊಡ್ಡದಾದ ಆರ್ಥಿಕ ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಆಳತೊಡಗುತ್ತಾರೆ ; ಬಹು ದೊಡ್ಡ ಸಂಖ್ಯೆಯ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ 
ಸಂಘಟಿತವಾಗುತ್ತದೆ ; ಅದು ಹಾಗೆ ಆಗುವುದು ಹಾಗೆ ಸಂಕಲ್ಪ ಮಾಡುವುದರಿಂದಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಕೇಂದ್ರೀಕೃತ ಬಂಡವಾಳ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಒಂದೇ ಕಡೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಹಾಗೆ ಅವರನ್ನು 
ಒಟ್ಟುಗೂಡಿಸುವುದರಿಂದ, ಇದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಶೋಷಣೆಯೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಇದೆ, ಅವರ ನಿರ್ಗತಿಕತೆ ಅನಿವಾರ್ಯ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಈ ಬಂಡವಾಳದ 
ಕೇಂದ್ರೀಕರಣ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣ ಮತ್ತು ಅವರ ದರಿದ್ರೀಕರಣ ಜೊತೆ 
ಜೊತೆಗೇ ಸಾಗುತ್ತವೆ, ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೇಲೆ ಬಂಡವಾಳದಾರರ ಹಿಡಿತವನ್ನು 
ಕಿತ್ತೊಗೆಯುವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಸಂಘಟಿತರಾಗುವ ವರೆಗೆ, ಬಂಡವಾಳಗಾರ ' 
-ಕೂಲಿಗಾರರ ಈ ಸಂಬಂಧ ನಾಶವಾಗುವ ವರೆಗೆ, ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಅಥವಾ ಸಮಾಜವಾದಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದು ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಿ ಕೈಗಾರಿಕೆ ಮತ್ತು ವ್ಯವಸಾಯಗಳಿಗೆ ವಿಜ್ಞಾನದ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಉಪಯೋಗ ದೊರೆಯುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವ 
` ವರೆಗೆ, ಈ ಸಿದ್ದಾಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಸಮೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ತಾಳಿಕೊಳ್ಳ 
ಬಲ್ಲುದೇ ? 


೨೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಬಂಡವಾಳದ ಕೇಂದ್ರೀಕರಣ ಆಗಿದೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗದ ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣ, ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಬಡತನ - ಈ ವಿಷಯಗಳ 
ಗತಿ ಏನು ? ಬಂಡವಳ ಜಗತ್ತಿನ ಮುಖ್ಯ ಧಣಿಗಳೇ ಸಮಾಜವಾದ ಜಗತ್ತಿನ ಭವಿಷ್ಯ 
ಸೂಚಕರ ಮೂಲಕರ್ತರೂ ಆಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ಗಕಲಹ ನಡೆಯುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಆ ನಿಷ್ಟುರ ನಿಯಮದ ಗತಿ ಏನು ? 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಮತ್ತು ಎಂಜೆಲ್ಸ್ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿ ನಡೆಯುವುದೆಂದು ಒಂದೆರಡು 
ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿದ್ದಾರೆ ಎಂದು ಅವರ ಬರವಣಿಗೆಗಳಿಂದ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹೇಳುವು 
ದಾದರೆ ಅತ್ಯಧಿಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು ಇಂಗ್ಲೆಂಡುಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಯಾಗುತ್ತದೆಂದು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿದಿದ್ದರು ; ಆ ಉದ್ಧತ ವಾಕ್ಯಗಳು ಎಲ್ಲೇ ಇದ್ದರೂ 
ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಅರ್ಥಹೀನ, ಅಂಥ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ಕೇವಲ ಪಾಂಡಿತ್ಯಪ್ರದರ್ಶಕ ; 
ಏಕೆಂದರೆ ಅಷ್ಟು ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಬರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿರುವ ನಾನಾ ವಿಧದ 
ಅಡ್ಡ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಹೆಕ್ಕಿ ತೆಗೆಯುವುದು ಸಾಧ್ಯ . ಅದು ಹೇಗೂ ಇರಲಿ, ಚೀನಾ 
ಅಂತ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ನ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಪಟ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. 
ಆದ ಕಾರಣ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಚೆದರಿರುವ ಉಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಕೆಲಸ ಈಗ ನಿಂತಿದೆ ; 
ಅಲ್ಲದೆ, ನಾಗರಿಕತೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ನಿಯಮ ಸೂತ್ರಗಳ ಮೇಲಿನ ತಾತ್ವಿಕ 
ವಾಗ್ವಾದವೂ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿಯೇ ನಿಂತಿದೆ. ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯವೇನೆಂದರೆ ಬಂಡ 
ವಾಳ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಸಮಾಜವಾದ ಪದ್ದತಿಯ ಕಾಲದವರೆಗೆ ಮಾನವಲೋಕದ ಬೆಳ 
ವಣಿಗೆಗೆ ಸಂಬಂಧ ಪಟ್ಟ ಯಾವ ನಿಯಮವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು. 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಆನುಷಂಗಿಕವಾಗಿ ಬಂದ ಭವಿಷ್ಯವಾಕ್ಯಗಳು ತಪ್ಪೋ ಸರಿಯೋ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾವು ಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳದೆ ಇರಬಹುದು ; ಆದರೆ ತನ್ನೆಲ್ಲ ನಿಷ್ಕಷ್ಟತೆಯೊಡನೆ 
ಇರುವ ಆ ನಿಯಮ ನಮಗೆ ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ ; ಅದನ್ನು ನಾವು ವಿಮರ್ಶಿಸಬೇಕು. ಬಂಡ 
ವಾಳದ ಪದ್ದತಿಯ ಬಹು ಮುಂದುವರಿದ ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಗಕಲಹ ವಿಷಮಾವಸ್ಥೆ 
ಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ ಎಂದು ಆ ನಿಯಮ ಸೂತ್ರ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಬಹಳ ಮುಂದು 
ವರಿದ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಎಷ್ಟು ಸಂಘಟಿತವಾಗುವು 
ದೆಂದರೆ ಅದು ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಉರುಳಿಸಿಬಿಟ್ಟು ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಅಥವಾ 
ಸಮಾಜವಾದಿ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಕರೆತರುತ್ತದೆ - ಇದೂ ಸೂತ್ರದ ಮುಖ್ಯಾಂಶ. 


ಒಬ್ಬ ನವ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಹೀಗೆ ಸೂಚಿಸಬಹುದು : ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಂದುವರಿದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗದ ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣ ನಡೆದಿದ್ದರೆ. 
ಏಶ್ಯಾ ಮತ್ತು ಆಫ್ರಿಕಾದ ಹಿಂದುಳಿದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಿರ್ಗತಿಕೀಕರಣ ನಡೆದಿದೆ ಎಂದು , 
ಈ ಎರಡು ಅಂಶಗಳ ಸಮ್ಮಿಳಿತವಾದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸಂಭವವನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್ನೇ 


೨೯ 


ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 


ಮುಂದಾಗಿ ಕಂಡಿದ್ದ . ಈ ಬಗೆಯ ಜೊತೆ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ದತಿಯ ನಾಶಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದ . ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ನವ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ 
ಹೀಗೆ ಹೇಳಬಹುದು: ನಾಶಕಾರ್ಯ ಅಷ್ಟು ಸ್ಥಗಿತವಾಗಿರುವುದಕ್ಕೆ ಇಂಡಿಯಾ, 
ಮಲಯಾ, ಬರ್ಮಾ, ಆಫ್ರಿಕಾ ಮುಂತಾದ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಜನಸ್ತೋಮಗಳನ್ನು ನಿರ್ಗತಿಕ 
ರಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದ ಅದೇ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಇಂಗ್ಲೆಂಡ್ , ಜರ್ಮನಿ , ಅಮೆರಿಕಾ ಮುಂತಾದ 
ದೇಶಗಳ ಕಾರ್ಮಿಕ ಜನಸ್ತೋಮ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳಿಗೆ ಹೊಕ್ಕರು. 
ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದರು ; ಆದರೆ ಹೆಚ್ಚು ವೇತನವನ್ನೂ ಪಡೆದರು. 
ಪಶ್ಚಿಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಇತರ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣ 
ಮತ್ತು ಇಂಡಿಯಾ ಮತ್ತು ಇತರ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ನಿರ್ಗತಿಕೀಕರಣ ಇವುಗಳ ನಡುವೆ 
ಉಂಟಾದ ಈ ಬಿರುಕಿನ ಕಾರಣ ಈ ಸೂತ್ರ ಅದು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಿರೂಪಿತ 
ವಾಯಿತೋ ಆ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಅಂತಾದರೆ ಆ ಸೂತ್ರ ನೆಗೆದುಬಿದ್ದ 
ಹಾಗೆಯೇ , ಎಸಾಹತುಗಳಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಹಿಂದೆ ವಸಾಹತುಗಳಾಗಿದ್ದ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಜನಸ್ತೋಮದ ನಿರ್ಗತಿಕೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ತೋರಿಸಿದರೆ ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಇಡೀ ಕಟ್ಟಡವೇ ಕುಸಿದು ಬೀಳುತ್ತದೆ. 
ಆಸ್ತಿ ಹಕ್ಕುಗಳ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾದೊಡನೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸುಭಿಕ್ಷ 
ಸಿದ್ದಿಸುವಂತೆ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು ತಮಗೆ ತಾವೇ ಮುಕ್ತವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ಹೇಳಲು 
ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಗನುಸಾರವಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಊಳಿಗಮಾನ್ಯದ ಹಂತದಿಂದ ಎಲ್ಲಿ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಿಲ್ಲವೋ ಅಥವಾ ಇನ್ನೂ 
ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹೋಗಿವೆಯೋ ಅಂಥ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಗಳು ಸಂಭವಿಸುತ್ತವೆ. 
ಇದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ತನ್ನ ಕುತ್ತಿಗೆಯ ಸುತ್ತ ನೇಣು ಬಿಗಿದುಕೊಂಡೇ ಹೊಸ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಆರಂಭವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಅದ್ದಿ ಹೊಂದಿದ ಬಂಡ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನೂ ಜಗತ್ತಲ್ಲಿಅಲ್ಲಿ 


ಆದರೆ ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆಗನುಸಾರವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಬಂಡವಾಳ 
ಪದ್ಧತಿ ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದಿ ಆಸ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಮಾಜವಾದಿ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸು 
ವುದರ ಮೂಲಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿದ ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ದತಿಯ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳನ್ನೂ 
ಯಂತ್ರಗಳನ್ನೂ ಮತ್ತು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ವ್ಯವಸಾಯ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನೂ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸುಭಿಕ್ಷ 
ವನ್ನು ತರಲು ಯಾವ ಯಾವ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವೋ ಅಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ನಾಗರಿಕತೆ ಆರಂಭಗೊಳ್ಳಲು ಶಕ್ತವಾಗುವುದು . ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡಲ್ಲಿ ಇನ್ನೇನು ಸುವರ್ಣಯುಗ ಇಲ್ಲೇ ಈ ಬೀದಿ ತಿರುವಿನಲ್ಲೇ ಇದೆ ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಭಾವಿಸಬಹುದು. ಉತ್ಪಾದನ ಸಂಬಂಧಗಳೇ ಮಾನವ ಕುಲದ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಕತ್ತು ಹಿಚುಕುವಂಥವುಗಳಾದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ, ವರ್ಗಕಲಹ ಅಂಥ ಸಂಬಂಧ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಗಳನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಿ ಸಮಾಜವಾದಿ ಉತ್ಪಾದನದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ವಾಗಿ ತನ್ನನ್ನು ಸಂಘಟಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲಂಥ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡು ಇರುವ 
ಎಲ್ಲ ಯಂತ್ರಕೈಗಾರಿಕೆಗಳ ಮತ್ತು ವ್ಯವಸಾಯದ ಪರಮಾವಧಿ ಉಪಯೋಗವನ್ನು 
ಪಡೆಯಬಹುದಾಗಿತ್ತು . ಆದರೆ ಈ ಬೀದಿಯ ತಿರುವಿನಲ್ಲೇ ಇರುವ ಸುವರ್ಣಯುಗದ 
ಈ ಹೃದಯಂಗಮ ಚಿತ್ರಕ್ಕೆ ಬಳಸಿದ ಬಣ್ಣಗಳು ಖೋಟಾ, ಏಕೆಂದರೆ ಈಗ ಇರುವ 
ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುತ್ವ ಪಡೆದಿರುವ ದೇಶಗಳೇ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಬರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಭವಿಷ್ಯ ಸೂಚಿಗಳ ಆದ್ಯ ಪ್ರವರ್ತಕಗಳೂ ಆಗುತ್ತವೆಂದು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಲಾಗಿದೆ. ಈ 
ಇತಿಹಾಸ ನಿಯಮ ಹೇಗೆ ರೂಪುಗೊಂಡಿತು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಸೂಚನೆ ಇಲ್ಲಿ ಇದೆ. ತನ್ನ 
ಯುಗ ಮತ್ತು ತನ್ನ ದೇಶದ ಸಿದ್ದಿಗಳನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ನಿಗೂ ಬಹಳ ಆಶೆ. ಅಲ್ಲದೆ, ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪು ಬಹಳವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದೆ ಎನ್ನು 
ವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಅದರ ನಾಗರಿಕತೆ ಕೆಲವು ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಕೊನೆ 
ಯಿಲ್ಲದ, ಈ ತನಕ ಮಾನವಕುಲ ಯಾವ ಯುಗದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ ದೇಶದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ತರವಾದ ಮತ್ತು ಭವ್ಯವಾದ, ಪ್ರಗತಿಯ ಸಾಧ್ಯತೆ 
. ಯನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದೆ. ಇತಿಹಾಸದ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳಲೂ , ಯೂರೋಪು 
ಸದಾ ಕಾಲವೂ ಈ ಶಿಖರದಲ್ಲೇ ಉಳಿದು ತನ್ನ ಪ್ರತಿವೆಯಲ್ಲೇ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವ ಅವಿನಾಶಿ ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂತಹ ಭವ್ಯ ಸಿದ್ದಾಂತವೊಂದನ್ನು 
ರೂಪಿಸಲೂ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಮನಸ್ಸು ಇಷ್ಟಪಟ್ಟಿದ್ದರೆ ಯಾರೂ ಅದನ್ನು ದೂಷಿಸಬಾರದು . 


ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹೆಗೆಲ್ ದೃಷ್ಟಿಯೊಂದಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ತದ್ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ. ಅವರು ವಿಷಯವನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ 
ದಾರಿಗಳು ಮತ್ತು ಅವರ ನಿರೂಪಣೆಗಳು - ಇವುಗಳನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೊಂದಕ್ಕೆ ಎದುರು 
ಬದರಾಗಿ ಇಡಬಹುದು. ಇತಿಹಾಸದ ಪ್ರೇರಕಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಕಂಡದ್ದು 
ಉತ್ಪಾದನ ವಿಧಾನದಲ್ಲಾದರೆ ಹೆಗೆಲ್ ಕಂಡದ್ದು ಮನುಷ್ಯನ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ. ಆದರೆ ಈ 
ಎರಡೂ ವಾದಗಳ ಸಾರಭೂತ ಪರಿಣಾಮ ಒಂದೇ . ಹೆಗೆಲ್ ಮತದಂತೆ ಇತಿಹಾಸ 
ವೆಂದರೆ ಪ್ರಥಮಾವಸ್ಥೆಯ ಸಮಾಜದಿಂದ ನಿಧಾನವಾಗಿ ಹಂತ ಹಂತವಾಗಿ ಪ್ರಷ್ಯನ್ 
ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯವರೆಗೆ ವಿಶಾಲಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ತತ್ವ , ಅವನ 
ಮತದಂತೆ ಪ್ರಷ್ಯನ್ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯದು ಮತ್ತು 
ಬಹು ಮಹತ್ತಾದ ಶಿಖರ . ಆತ ಈ ಅನುಕ್ರಮವಾದ ಆರೋಹಣವನ್ನು ಒಬ್ಬನ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದಿಂದ ಕೆಲವರ ಸ್ವಾತಂತ್ರಕ್ಕೆ , ಅದರಿಂದ ಬಹು ಜನರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಮತ್ತು ಕೊನೆಗೆ ಎಲ್ಲರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಏರುವಿಕೆ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಈ ರೀತಿ 
ಒಬ್ಬನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದಿಂದ ಎಲ್ಲರ ಸ್ವಾತಂತ್ರದ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವ ಈ ಸೂತ್ರಕ್ಕೂ , 


ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 


೩೧ 


ಪ್ರಥಮರಾವಸ್ಥೆಯ ಸಾಮ್ಯವಾದದಿಂದ ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಪದ್ಧತಿಗೂ ಅದರಿಂದ ಮಧ್ಯಮ 
ವರ್ಗದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೂ ಅಲ್ಲಿಂದ ಸಾಮ್ಯವಾದದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೂ ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವಸೂತ್ರಕ್ಕೂ ಸಮೀಪ 
ರಕ್ತಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಹೆಗೆಲ್ಲನ ಮತದಂತೆ ಈ ಸರ್ವಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೈಗೊಂಡದ್ದು ; ಯಾವ ರಾಜಕೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಈ 
ಅಮೂರ್ತವಾದ ಕೇವಲ ಮೈದೋರಿತೋ ಅದು, ಪ್ರಷ್ಯನ್ ರಾಜಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮರ್ತವಾದ ಕೇವಲ, ಮಾರ್ಕ್ಸನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಹೆಗೆಲ್‌ವಾದದ ಕೇವಲ 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್ , ಜರ್ಮನಿ, ಮತ್ತು ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ ಫ್ರಾನ್ಸಿನ ಮೂರ್ತ ಕೇವಲಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವು ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ತುಂಬ ಮುಂದುವರಿದ ಬಂಡವಾಳ 
ಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ; ಅಂಥ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಗಕಲಹದ ಅನಿವಾರ್ಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಇದೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಇತಿಹಾಸತತ್ವ - ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ನಾಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗು 
ವುದಲ್ಲದೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜವಾದಿ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನೂ ಕರೆತರುವುದು. 


ಮುಂದೆ ಬರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಹರಿಕಾರರಾಗುವ ಭಾಗ್ಯ ಇಂದಿನ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ನಾಯಕರ ಹಣೆಯಲ್ಲಿ ಬರೆದಿಲ್ಲ. ಅಂಥದು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಈ ವರೆಗೆ ನಡೆದಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದೊಂದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವತಃ ಏವ ಅಸಂಭವವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ ; ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವುದೇ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಾಗಲೀ ಕೆಲವು ವಿಶಿಷ್ಟ ಉತ್ಪಾದನ 
ಕ್ರಮಗಳು , ವಿಶಿಷ್ಟ ಚಿಂತನ ಶೈಲಿಗಳು, ಕೆಲವು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಕಾರ್ಯಗತಿಗಳು ದೃಢವಾಗಿ 
ನೆಟ್ಟಿರುತ್ತವೆ. ಬದಲಾಗಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಥ ಉತ್ಪಾದನಶಕ್ತಿಗಳೂ ವಿಚಾರ 
ಶೈಲಿಗಳೂ ಕಾರಕ್ಷಮವಾಗಲಾರದೆಂದು ಮನುಷ್ಯ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಅರಿತರೂ ಅವನಿಗೆ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಬದಲಿಸಲು ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ; ಏಕೆಂದರೆ ಅವು ಅಷ್ಟು ದೃಢವಾಗಿ ಸ್ಥಾಪನೆ 
ಗೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ಮಾನವನ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಇಡೀ ಭವನವೇ ಅವುಗಳ ಸುತ್ತ ಕೇಂದ್ರೀ 
ಕರಿಸಿದೆ ಅಥವಾ ಅವುಗಳ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಮಿತವಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಲದೆ, ಸುಧಾರಿಸುವ ಅಥವಾ 
ಬದಲಾಯಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿಗೆ ಇದೆ ಎಂದು ಎಷ್ಟು ಬೇಕಾದರೆ ಹೇಳಲಿ, 
ಆದರೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ರೀತಿಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಮುಖ್ಯಸ್ಥನಾಗಿದ್ದು ಅದರ ರೀತಿ ನೀತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿದ ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಪುನಃ ಆ ವಿಧಾನಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ದೂರಕ್ಕೆಸೆದು ಇನ್ನೊಂದು 
ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ನಿಭಾಯಿಸಲು ಸಮರ್ಥವಾದ ಹೊಸರೀತಿಗಳನ್ನು ಕೈಗೊಳ್ಳುವಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕುಂಚನಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮತ್ತೆ ಪಡೆಯಬಲ್ಲುದಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಊಹಿಸು 
ವುದು ನಮ್ಮ ವಿಚಾರಶಕ್ತಿಗೆ ತಡೆಯಲಾರದಷ್ಟು ಭಾರವಾಗುತ್ತದೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. 


ಮಾನವ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಗಕಲಹ ಇದ್ದೇ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದು ಈ ಮಾತಿನ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. 


೩೨ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತಾ ಬಂದಿದೆ ; ಅದು 
ಹೇಗೆ ನಿಜವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ಕಾಲ ಈಗ ಬಂದಿದೆ . 
ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾದ ಇಷ್ಟ ಅಥವಾ ಅನಿಷ್ಟ , ಅಥವಾ ಈ ವರೆಗೆ ಸಾಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ತನ್ನ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕಾದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ದೇಶಭಕ್ತನ ಆಶೆ - ಇವುಗಳನ್ನು 
ಇತಿಹಾಸದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ ಗಣನೆಗೆ ತರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಈ ವರ್ಗಕಲಹದ ರೂಪ ಮತ್ತು 
ಕಾರ್ಯಗತಿಗಳನ್ನು ವಸ್ತುನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ಯುಗಗಳಲ್ಲ 
ಆಂತರಿಕ ಅಸಮಾನತೆ ಇದ್ದಿತ್ತೆಂಬುದೂ ಇದು ಒಬ್ಬರೊಡನೊಬ್ಬರುಹೋರಾಡುವ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊಂಡಿದೆ ಎಂಬುದೂ ವಿವಾದಾಸ್ಪದವಲ್ಲದ ಸಂಗತಿ. 
ಜನಾಂಗಗಳ ನಡುವೆ ಹೊರಗಡೆ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ ಒಳಗಡೆ ವರ್ಗ 
ಗಳ ನಡುವೆ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಈ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಹೋರಾಟಗಳ 
ನಿಜತ್ವವನ್ನು ರುಜುವಾತು ಪಡಿಸಲು ಕಾಲವನ್ನು ವ್ಯರ್ಥಮಾಡುವ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ . 
ಈ ಆಂತರಿಕ ಯುದ್ಧ ವಂತ್ತು ಬಹಿರಂಗ ಯುದ್ದಗಳ ಎರಡು ಅಂಶಗಳನ್ನೂ 
ಆರಾಲ್ಡ್ ಟಾಯನ್ಸ್‌ಬೀ ಮೊದಲಿಂದ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ನಮೂದಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ರಾಷ್ಟದೊಳಗಡೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಣ ಹೋರಾಟ, ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆ 
ನಡೆಯುವ ಹೋರಾಟ ; ಆಂತರಿಕ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು ಮತ್ತು ಹೊರಗಡೆಯ ಶ್ರಮ 
ಜೀವಿಗಳು ಇವರ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಗಮನವನ್ನು 
ಕೊಡಲಿಲ್ಲ. ಅವನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದರೆ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಸಾಮಾಜಿಕೀಕರಣವನ್ನು ಆಂತರಿಕ 
ಶ್ರಮಜೀವಿ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಜಮಾ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ , ನಿರ್ಗತಿಕೀಕರಣವನ್ನು ಅಥವಾ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ 
ಬರುವ ಬಡತನವನ್ನು ಹೊರಗಡೆಯ ಶ್ರಮಜೀವಿ ವರ್ಗದ ವೆಚ್ಚದ ಬಾಬಿಗೆ ಸೇರಿಸು 
ತಿದ್ದ . 


ಯಾವುದೇ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅತ್ಯಂತ ಫಲದಾಯಕ ಪರೀಕ್ಷೆ ಎಂದರೆ ಅದರ ಆಂತರಿಕ 
ತರ್ಕಬದ್ದತೆಯನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುವುದು. ಪರಿಪಾಕಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ಉತ್ಪಾದನ ಸಂಬಂಧಗಳ ಜಡತ್ವದೊಡನೆ ಘರ್ಷಿಸುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಆಂತರಿಕ ತರ್ಕದ 
ಮೇಲೆ ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ ನಿಂತಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಈ ತರ್ಕ ಅತ್ಯಂತ 
ಸ್ವಯಂಪರಿಪೂರ್ಣ, ಖಂಡಿತವಾದದ್ದು , ತನ್ನೊಳಗೆ ಸಾಂಗತ್ಯವುಳ್ಳದ್ದು . ಪ್ರಯೋ 
ಗಾತ್ಮಕವಾದ ಪರೀಕ್ಷೆ ನಡೆಸಿದ ಬಳಿಕ ಯೂರೋಪಿಯನ್ನರು ಈ ವಾದವನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿರಬಹುದಾದರೂ ಏಷ್ಯಾದ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಮನಸ್ಸು ಈ ವಾದದಲ್ಲಿ ಕಂಡು 
ಬರುವ, ಮೊಟ್ಟೆ ಮರಿಯಾಗುವ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವಂತೆ ತೋರುವ, ಒಂದು ರೀತಿಯ 
ಸ್ವಯಂಚಾಲಕತ್ವಕ್ಕೆ ಮಾರುಹೋಗಿದೆ. ಸಮಾಜ ತನ್ನನ್ನು ತಾನೆ ಚಲಿಸುವಂತೆ ಮಾಡು 
ತದೆ ; ಈ ಚಲನೆಯ ಬೀಗದ ಕೈ ಹಿಡಿದಿರುವುದು ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ. ಮಾಲಿಕರ 


4 ] ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆ 


೩೩ 


ಮತ್ತು ಶೋಷಿತರ ನಡುವೆ ಪರಿಪಾಕಗೊಳ್ಳುವಉತ್ಪಾದನ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಜಡ್ಡುಗಟ್ಟಿದ 
ಉತ್ಪಾದನ ಸಂಬಂಧಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುವ ಘರ್ಷಣೆಯೇ ಈ ಬೀಗದಕ್ಕೆ . ಈ 
ಸೂತ್ರ ಮತ್ತು ಬರಿಸುವಷ್ಟು ಸರಳ ; ಇದು ಈ ವಿಶ್ವದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಲು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸುವಂತೆಯೂ ತೋರುತ್ತದೆ, ಆದರೆ ಇದು ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲುವ ಆ ಕತ್ತಲ 
ಕೊನೆ ಯಾವುದು ? ಇದು ತೆರೆದುತೋರುವುದನ್ನೇನೆಂದರೆ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸವೇ 
ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ; ಇತಿಹಾಸದ ಶಿಖರಗಳ ಮತ್ತು ಬಹುಶಃ ಇತಿಹಾಸದ ಅವನತ 
ಸ್ಥಿತಿಗಳ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಭೂತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಹಾಗೇ ಇದ್ದಿರ 
ಬೇಕು, ಅಲ್ಲದೆ ಮುಂದೆಯೂ ಕೂಡಾ ಹಾಗೆಯೇ ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು , 
ಈ ವರ್ತಮಾನಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಪರಿಪಾಕಗೊಂಡ ಶಕ್ತಿಗಳ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಸನ್ನಿವೇಶ 
ಮತ್ತು ಬದಲಾವಣೆಗೊಳ್ಳದೆ ಇರುವ ಸಂಬಂಧಗಳು ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಈ ಸನ್ನಿವೇಶ ಪ್ರಚಲಿತ ಇತಿಹಾಸದ ಶಿಖರ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪನ್ನೂ 
ಅಮೆರಿಕಾವನ್ನೂ ಅದರ ತಳದಲ್ಲಿ ಉಳಿದ ಪ್ರದೇಶಗಳನ್ನೂ ಇಟ್ಟಿದೆ. ಉತ್ಪಾದನ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಮತ್ತು ಸಂಬಂಧಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆದ ಘರ್ಷಣೆಗಳ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಸಂಭವಿಸಿದ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಆಸ್ಫೋಟನದ ಮತ್ತು ಕ್ರಾಂತಿಯ ಹಿಂದೆ ಈ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ ಸಕಾರಣ 
ವಲ್ಲದ ಆಸರೆಯನ್ನು ಹುಡುಕಬಾರದು. ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಸಮಗ್ರ ವಿಧಾನದ ಸ್ವಯಂ 
ಚಾಲಕತೆಯ ನಿಯಮಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ಯುರೋಪು ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕಾಗಳ ಮಹಾ 
ಶಕ್ತಿಯ ಈ ಕ್ಷಣ ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದಿರಬೇಕು ಮತ್ತು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಮುಂದು 
ವರಿಯಬೇಕು. 


ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆಯ ಸಾಧಾರಣ ನಿಯಮವನ್ನು ಸಮಾಲೋಚಿಸುವಾಗ ಆಕಸ್ಮಿಕ 
ಅನಾಹುತಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ಗಮನದಿಂದ ಹೊರಗಿಡಬೇಕು. ಅವು ಅಪವಾದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಿನವುಗಳಾದರೆ ಸಾಧಾರಣ ನಿಯಮ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಬಂಡವಳವಾದಿ ಸಮಾಜದ 
ಸ್ವಯಂಚಾಲಕತೆಯ ಮೂಲಕ ಪಶ್ಚಿಮ ಯುರೋಪು ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕಾಗಳ ಅತ್ಯಂತ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಪ್ರದೇಶಗಳು ಕಮ್ಯುನಿಸ್ಟ್ ಸಮಾಜದ ಹರಿಕಾರರಾಗಲು ಶಕ್ತವಾಗುತ್ತವೆ 
ಎಂದು ಆ ಸಾಧಾರಣ ನಿಯಮ ವಿಧಿಸುತ್ತದೆ ; ಇದೇ ತರ್ಕವನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೂ 
ಅನ್ವಯಿಸಿದರೆ ಈ ಪ್ರದೇಶಗಳು ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ ಪದ್ದತಿ ಸಮಾಜಗಳಿಗೂ ಮತ್ತು 
ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂಚಿನ ಸಮಾಜಗಳಿಗೂ ಮುಂದಾಳುಗಳಾಗಿರಬೇಕು, ಇತಿಹಾಸದ ಈ 
ಬೀಗದ ಕೈಯನ್ನು ಇತಿಹಾಸದ ಮುನ್ನಡೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಬಳಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಅದರ 
ಹಿಂದಿನ ಗತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಬಳಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕು. ನಿಜವಾಗಿಯ , ವರ್ಗಕಲಹ 
ಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿ, ಉನ್ನತಕುಲ ರಾಜ್ಯಗಳ ಪದ್ದತಿ, ಊಳಿಗ ಮಾನ್ಯಪದ್ಧತಿ, 
ಬಂಡವಾಳ ಪದ್ದತಿ ಇವುಗಳ ಸ್ವಯಂಚಾಲಕತೆಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ನಡೆದು ಬಂದ ಮಾನ 


೩೪ 


ಇತಿಹಾಸ ಚಕ್ರ 


ವನ ಪಯಣದಲ್ಲಿ ನಾವು ತಿಳಿದಿರುವ ಹಾಗೆ ಜನಾಂಗಗಳ ಅಭ್ಯುದಯ ಪತನಗಳ ಇತಿ 
ಹಾಸವೇ ಇರಬಾರದಾಗಿತ್ತು . ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಇತಿಹಾಸದ ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆಗನುಸಾರ 
ವಾಗಿ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಮುಹೂರ್ತ, ಭಾರತ ಅಥವಾ ಈಜಿಪ್ ಇತಿಹಾಸದ 
ಶಿಖರಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದ ಮುಹೂರ್ತ, ಹಿಂದೆಯ ಮುಂದೆಯೂ ಕೂಡಾ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿಯೇ 
ಇರಬೇಕಾಗಿತ್ತು . ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಕಡೆ ನಕ್ಷತ್ರಾಂಕಿತ ನಸುನಗೆಯಿಂದಲೂ 
ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಗಡ್ಡೆ ಕಟ್ಟಿದಕಣ್ಣೀರಿನಿಂದಲೂ ಖಚಿತವಾಗಿ ಬದಲಾಗದೆ ಇರುವ 
ಮುಖಮುದ್ರೆಯೊಂದು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಇರಬೇಕು. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ಬಗ್ಗೆ ತೀವ್ರ ಶತ್ರುತ್ವ 
ವಿದ್ದರೂ ಕೂಡಾ ಯುರೋಪಿನ ಬುದ್ದಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ಇತಿಹಾಸತರ್ಕವನ್ನು ಇಂಥ 
ಆಂತರಿಕ ಪರೀಕ್ಷೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸಲಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಂಗತಿ ತುಂಬ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದುದು. 
ಯೂರೋಪಿನ ಮುಖಮುದ್ರೆಯ ಮೇಲಿನ ಮಂದಹಾಸ ಸದಾ ನಲಿಯುವಂತೆ 
ಮಾಡುವ ಸಲುವಾಗಿ ನಡೆದ ಮನಸ್ಸಿನ ಒಂದು ಜಯದ್ರಥ ನಿರ್ಮಾಣವೇ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ 
ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನ , ಯೂರೋಪಿನ ಚೇತನದ ಒಂದು ಅದ್ವಿತೀಯ ಪ್ರಯತ್ನ ಇದು. 
ಯೂರೋಪಿನ ಶಾಶ್ವತ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಬಗ್ಗೆ ನಡೆದಿರುವ ಈ ಅತ್ಯಂತ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಬೇರು ಸಹಿತ ಕಿತ್ತೊಗೆಯ ಬಯಸುವ ಅಥವಾ ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು 
ಸಮರ್ಥವಾಗುವ ಯೂರೋಪಿನ ಮನಸ್ಸು ಯಾವುದು ? ಯೂರೋಪಿನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ 
ಬರುವ ಇತರ ಆಧುನಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನವುಗಳ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ ಇತಿಹಾಸದ 
ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣೆಯೂ ಕೂಡಾ ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯ , ಕೊನೆಯಪಕ್ಷ ಯೂರೋಪಿನ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯ , ಭಾಗದ ಸೇವೆಗೆ ಸಂದಿರುವ ಒಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತ . 
ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸಿದಂತೆ ವಿಮಾಂಸಾತ್ಮಕ ಜಡವಾದದ ಆಂತರಿಕ ತರ್ಕದ ಈ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಅದು ಎಷ್ಟು ಅತಾರ್ಕಿಕವೋ ಅಷ್ಟೇ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಅನೈತಿಹಾಸಿಕ ಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 


೪ / ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಜಡ ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ 


ಹಾಗಾದರೆ ಇತಿಹಾಸದ ಹಿಂದೆ ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರೇರಣೆ ಇದೆ ಎಂಬ ಸೂತ್ರ ಕತ್ತರಿಸಿತೋ ? 
ಈ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಸಮಾನ ಯೋಗ್ಯತೆಯುಳ್ಳ ಎರಡು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಗ್ರಂಥಗಳು ರಚಿತ 
ವಾಗಿವೆ. ಚಾರ್ಲ್ಸ್ ಮತ್ತು ಮೇರಿ ಬಿಯರ್ಡ್ ಎಂಬುವರು ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರೇರಣೆಯ 
ಸಂತ್ರವನ್ನು ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಅಮೆರಿಕಾ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅಭ್ಯುದಯದ ಕಥೆ | 
ಯನ್ನು ತಲ್ಲೀನಗೊಳಿಸುವ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವ ಚೈತನ್ಯದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳನ್ನೂ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಮೊಯಿನೆಕ್ ಎಂಬುವನು ಆಧುನಿಕ ರಾಜ್ಯದ ಹಿಂದೆ ಇರುವ ರೂಪಕ ಕಾರಣದ ಕಥನ 
ವನ್ನು ಅಷ್ಟೇ ಸಮ್ಮೋಹಕ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಎರಡು ದೃಷ್ಟಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದು ಸರಿ ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸುವುದು ಕಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ ; ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಎರಡೂ 
ವರ್ಣನೆಗಳು ಒಂದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿಮೋಹಕವಾಗಿಯೂ ಅಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ಇವೆ . 
ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಲು ಅವು ತುಂಬ ಮಹತ್ವದ ಆದರೆ ಸಾಕಷ್ಟಲ್ಲದ 
ಸಹಾಯವನ್ನು ನೀಡುತ್ತವೆ. ಅಸಮಗ್ರದೃಷ್ಟಿ ಯಾವಾಗಲೂ ತಪ್ಪುಗಳಿಗೆ ಅನಿವಾರ 
ವಾಗಿ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಬರ್ಲಿನ್ ಯೂನಿವರ್ಸಿಟಿಯ ನನ್ನಂಥ ಎಷ್ಟೋ ಮಂದಿ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಅಭಿರುಚಿ ಹುಟ್ಟಿಸಿದ ಹರ್ಮನ್ ಓನ್‌ಕೆನ್ ಅವರು 
ಬ್ರಿಟನ್ನಿನ ಕಳೆದ ಬಹು ಶತಮಾನದ ವಿದೇಶಾಂಗನೀತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಳ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತವಾದ 
ಆದರೆ ತುಂಬ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಅವರು ಅದು ಹೇಗೆ 
ಭಾರತದ ಸೈನ್ಯಭದ್ರತೆಯ ಕೇಂದ್ರದ ಸುತ್ತ ತಿರುಗುತ್ತ ಬಂದಿತ್ತು ಎಂದು ತೋರಿ 
ಸಿದ್ದಾರೆ. ಈತ ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬರೆಯುತ್ತಾರೋ 
ಹೇಳುವುದು ಕಷ್ಟ ; ಆದರೆ ಅಸ್ತವ್ಯಸ್ತವಾಗಿರುವ ಐತಿಹಾಸಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳ ನಡುವೆ 
ಒಂದು ಮುನ್ನಡೆಯ ಎಳೆಯನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಫಲರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
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ಆತನ ಹೇಳಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿ ಇರಬಹುದು, ಮೂಲಸತ್ಯದ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಅವು 
ಉತ್ತರ ಕೊಡದೆ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಯಾವ ಹೇಳಿಕೆ ತಾನೆ ಅಂಥ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ಮಾಡಿದೆ ? ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಇತಿಹಾಸದ ಉದ್ದೇಶಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳುವುದಾದರೆ 
ಜಡ, ಚೈತನ್ಯ ಇವುಗಳನ್ನು ತುಂಬ ಕೃತಕವಾಗಿ ದ್ವಂದ್ವಗಳ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಏರಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಜಡ ಚೈತನ್ಯವಾಗಿಯೂ ಚೈತನ್ಯ ಜಡವಾಗಿಯೂ ಪರಿವರ್ತ್ಯ ಆಗಬೇಕು ; ಈ ಪರಿ 
ವರ್ತನೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಆಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅನೇಕ ಸಲ ಪ್ರತಿಮೆ ಮತ್ತು ಮೂಲವಸ್ತುವಿನ 
ನಡುವೆ ಒಂದು ನೆರಳು ಬೀಳುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ರೂಪಾಂತರಕ್ರಿಯೆಗೆ ಬಾಧಕ ಬಂದದ್ದಕ್ಕೆ 
ಈ ಎರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದಿದ್ದು ಅಥವಾ 
ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದರ ಭಾಷೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ಅನುವಾದ ಮಾಡಿದ್ದು ಕಾರಣ. 


ಐತಿಹಾಸಿಕ ಉದ್ದೇಶಗಳಿಗಾಗಿ ಜಡವನ್ನು ಆರ್ಥಿಕ ಗುರಿಗಳು ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಎಂದ ಸಮಾಜದ ಸಾಧಾರಣ ಆದರ್ಶಗಳು ಮತ್ತು ಅದರ ಗತಿಯ ದಿಕ್ಕು 
ಗಳನ್ನು ಚೈತನ್ಯವೆಂದೂ ವರ್ಣಿಸುವುದಾದರೆ ಈ ಎರಡರ ನಡುವೆ ಇರುವ ಸಂಬಂಧ 
ಗಳನ್ನು ಮೂಲಭೂತವಾಗಿಯೇ ಅಪಾರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂಬಂಧಗಳು 
ಮರುಬಗೆಯಾಗಿ ಇರುವುದು ಸಾಧ್ಯ : ಅಧೀನ, ಸ್ವಾಧೀನ ಮತ್ತು ಸ್ವಯಮಧಿಕಾರ 
ವುಳ್ಳದ್ದು . ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಎರಡನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಂಡಂ 
ಕೊಂಡಿದೆ. ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವವರು ಮತ್ತು ಬರೆಯುವವರೂ ಕೂಡಾ 
ಉಪಾಂಗ ಸಂಬಂಧ ಅಥವಾ ಸ್ವಾವಲಂಬಿ ಸಂಬಂಧ ಇವುಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ನೆಡುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗಾಗಿ ಕೃತಿಯಲ್ಲ ಅರಿವಿನಲ್ಲೂ ತಪ್ಪು ನುಸುಳಿ ಬರುತ್ತದೆ. 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಂಪಿಗೆ ಸೇರಿದ ಗುರಿಗಳು ನೆರವೇರಿದ್ದರಿಂದ ಅನಂತರ ಬೇರೊಂದು 
ಗುಂಪಿನ ಗುರಿಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದರ ಕಡೆಗೆ ತನಗೆ ತಾನೆ ಗತಿ ಶುರುವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ನಂಬಿದಾಗ ಉಪಾಂಗ ಅಥವಾ ಅಧೀನ ಸಂಬಂಧ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇತಿಹಾಸದ 
ಸ್ಮಿತ್ - ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಆರ್ಥಿಕ ಗುರಿಗಳಿಂದ ತನಗೆ ತಾನೇ ಸಾಧಾರಣ 
ಗುರಿಗಳೂ ಹರಿದು ಬರುತ್ತವೆಂದು ಬಗೆಯುತ್ತಾರೆ ; ಅದೇ ರೀತಿ ಗಾಂಧಿವಾದಿ 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ತಮ್ಮ ಸಾಧಾರಣ ಗುರಿಗಳಿಂದ ಅರ್ಥಿಕ ಗುರಿಗಳು ಹರಿದು 
ಬರುತ್ತವೆಂದು ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಒಂದರಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ತನಗೆ ತಾನೇ ಹುಟ್ಟಿ ಬರುತ್ತದೆ 
ಎಂಬ ಈ ನಂಬಿಕೆ ಇತಿಹಾಸದ ನಿರ್ಮಾಣವನ್ನು ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಅದರ ಜ್ಞಾನವನ್ನೂ 
ವಿಕೃತಗೊಳಿಸಿದೆ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಜಡ ಚೈತನ್ಯದ ವಿಪರ್ಯಾಯವೂ ಚೈತನ್ಯವು 
ಜಡದ ವಿಪರ್ಯಾಯವೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಚೈತನ್ಯ ಜಡದ ಭಾಷೆಯನ್ನು ತಿಳಿಯದೆ ಇದ್ದರೆ, 
ಅದರ ಕೇಳಿಕೆಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಲಕ್ಷ ಕೊಡದೆ ಹೋದರೆ, ತನ್ನ ಪರಮಾವಧಿ ಕಾರ 
ಸಾಮರ್ಥವನ್ನು ಗಳಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದು ಜಡದ ಸ್ವಭಾವ ; ಆ 
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ಬಗ್ಗೆ ಚೈತನ್ಯ ಏನೂ ಮಾಡಲಾರದು. ಹಾಗೆ ಒಂದು ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯ ಜಡದ ಮೇಲೆ ಸೇಡು ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ, ಎಲ್ಲ ನಿರೀಕ್ಷೆ 
ಗಳನು ಧ್ವಂಸಗೊಳಿಸಿ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಜಡದ ಭಾಷೆಗೆ ಅಪಾರ್ಥ ಹಚ್ಚಿ ಹೊಸ 
ಜಾಡನ್ನು ಹುಡುಕಿ ಹೊರಡುತ್ತದೆ. ಆರ್ಥಿಕ ಲಕ್ಷಗಳಿಂದ ತನಗೆ ತಾನೇ ಸಾಧಾರಣ 
ಲಕ್ಷಗಳು ಹೊರಡುವುದೂ , ಹಾಗೆಯೇ ಸಾಧಾರಣ ಲಕ್ಷಗಳಿಂದ ಆರ್ಥಿಕಲಕ್ಷಗಳು 
ಹುಟ್ಟುವುದ ಅಸಂಭವ ಎಂದು ಗುರುತಿಸಿರುವ ಆಧುನಿಕ ಮನಸ್ಸು ಇಬ್ಬಗೆಯ , 
ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದರಿಂದ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ, ಅನ್ವೇಷಣೆಯಲ್ಲಿತೊಡಗಿದೆ. 


ಇತಿಹಾಸದ ಆಧುನಿಕ ತಾತ್ವಿಕರೂ ವಿವಿಧ ಉದಾರವಾದಿ ಅಥವಾ ಸಮಾಜವಾದಿ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳೂ ಕಾರಣವಾದ ಮತ್ತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮವಾದ ಈ ಎರಡು ದೇವಾಲಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಪೂಜೆ ಸಲ್ಲಿಸುವುದರಿಂದ ತಾವು ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಪಡೆಯಲೂ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಲೂ ಸಮರ್ಥರಾಗುತ್ತೇವೆಂದು ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಿಲ್ಲ . 
ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಇಬ್ಬರು ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಪರಸ್ಪರ ಮಾತ್ಸರ್ಯ ಹೆಚ್ಚು . ಅವರನ್ನು ಅವರ 
ವರ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಇಡುವುದು ಅಗತ್ಯ . ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಒಬ್ಬಳು ದೇವತೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬಳ ಶಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕುತ್ತಾಳೆ. ಒಂದು ಕಡೆ ಸಾಧಾರಣ ಲಕ್ಷಗಳನ್ನು ಅಥವಾ ಚೈತನ್ಯ 
ವನ್ನು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಜಡವನ್ನು ಅಥವಾ ಆರ್ಥಿಕ ಗುರಿಗಳನ್ನು ಒಂದು ಸ್ವಯ 
ಮಾಧಿಕಾರವುಳ್ಳ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಒಂದುಗೂಡಿಸಬಲ್ಲ ಸಾಧನವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳು 
ವುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಶೋಧನೆ ಸೃಷ್ಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾದ ಕೆಲಸವಾಗುವುದು , 
ಅನಂತರ ಅವೆರಡನ್ನೂ ನುಣ್ಣಗೆ ಮಾಡಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಮಾಲೀಸು ಮಾಡಿ ಅವುಗಳ ಈಗಿನ 
ಸಂಪ್ರದಾಯಬದ್ದ ಆಕಾರಗಳಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸಂವಾದಿಯಾಗಿರುವಂತೆ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಅಂಥ ಒಂದು ಉಪಕರಣದ ಅಗತ್ಯದ ಅರಿವು ಕೆಲವರಲ್ಲಾದರೂ 
ಹಟ್ಟಿದೆ, ಅದನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಕೆಲಸ ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಜಡ - ಚೈತನ್ಯಗಳ 
ಸ್ವಯಂವರಧಿಪತ್ಯ ವಲಯಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಹೊಸಉಪಕರಣದ ಸಹಾಯದಿಂದ 
ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಇನ್ನಷ್ಟು ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ, ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ರೀತಿಯ ಸಂಘಟನೆಯ ಅಥವಾ ತಾಂತ್ರಿಕ ಕಾರ್ಯ 
ದಕ್ಷತೆಯ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವ ಒಲವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮಾಜ ಅಥವಾ ನಾಗರಿಕತೆ 
ತೋರಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಈ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ ಎಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಇರುವುದೊ 
ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಅದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳ ಸಾಧ್ಯತೆಯುಂಟು. 
ತಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಾಜ ಹೇಗಿರಬೇಕೆಂದಿದೆಯೋ ಅಂಥ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಇದು ತಾಳೆ 
ಬೀಳುವುದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಕೆಲವರು ಇದನ್ನು ಹಿಂದೆ ಮುಂದೆ ನೋಡದೆ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ 
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ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಎಷ್ಟೇ ಪ್ರಬಲವಾಗಿರಲಿ ಘಟನೆಗಳ ಗತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಈ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯ ಪ್ರಭಾವ ಗಣನೀಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ಏನೆಂದರೆ ಒಂದು ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವ ಈ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯೇ ಸರ್ವಾಂಗ ದಕ್ಷತೆ 
ಯೆಂದು ಅಪಾರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡು , ವಿವರಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕೊಂಡೋ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆಯೇ ಈ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಗೆ ಶರಣಾಗುವುದು, ಒಂದು 
ಅಂಗದ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಸರ್ವಾಂಗಸಂಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಮನುಷ್ಯರು 
ಅದರಲ್ಲೇ ತಮ್ಮ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಗುರಿಯನ್ನು ಕಾಣಲು ತೊಡಗಿ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ಯಾವಾಗ ಸಿಕ್ಕುತ್ತಾರೋ ಆಗ ಅವರು ತಾವು ಯಾವ ಸಮಾಜವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೋ ಅದರ ಆಂತರಿಕ ಪರೀಕ್ಷೆಯನ್ನು ನಿಷ್ಟುರವಾಗಿ ಮಾಡುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಆರಂಭವಾದಾಗ ಯಾವ 
ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಹೊರಟಿತ್ತೊ ಅದೇ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸು 
ತದೆ. 


ಅಂಥ ಸಮಾಜ ಡ್ಯಾನ್ಸರಸ್ ಮತ್ತು ಇತರ ರಾಕ್ಷಸಾಕಾರದ ಹಲ್ಲಿಗಳ ಅಥವಾ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಹಾಗೆ ಬೆಳೆಯುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯ : ಅಂಥ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮೂಲಕ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಒಂದು ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ ತನ್ನ ಆಶೆಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಪಡೆದಿರಬೇಕು. ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಅತಿ ಭಾರದಿಂದ ಅಥವಾ ಬೇರೆ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಪರಮಾವಧಿ 
ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಇತರ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಸರಿಸಮವಾಗಲಾರದ ತಮ್ಮ 
ದೌರ್ಬಲ್ಯದಿಂದ ಡೈನಾಸರಸ್ ಮತ್ತು ಇತರ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ನಾಶವಾದಂತೆ ಅಥವಾ 
ಮಲೆಗುಂಪಾದಂತೆ ಒಂದು ಸಮಾಜ ಅಥವಾ ನಾಗರಿಕತೆ ತಾನು ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ 
ಹಿಡಿದ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲೇ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತವಾಗುತ್ತದೆ ; 
ಅನಂತರ ತನ್ನದೇ ಆದ ಅತಿಭಾರಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ಹೊರಗಡೆಯ ಒತ್ತಡಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗು 
ತದೆ. ಎಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಾ ಹೋಗುವುದೋ ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ 
ಆರೋಗ್ಯವೂ ಉತ್ಸಾಹವೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ಗತಿಯೂ ಇರುತ್ತದೆ ; ಆಂತರಿಕವಾಗಿ 
ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಭಾಗಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ ವರ್ಗಕಲಹದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿರುತ್ತವೆ ; ಬಾಹ್ಯಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬರುವ ಒತ್ತಡವನ್ನು ತಡೆದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಬೇರೆ ಸಮಾಜಗಳಿಂದ ಜೀವಸತ್ವವನ್ನು ಹೀರಿಕೊಳ್ಳು 
ತಾರೆ. ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಆಗಲೇ ಸಾಧಿಸಿದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ ; 
ಆಂತರಿಕ ವರ್ಗಕಲಹ ಅಸಹನೀಯವಾಗುತ್ತದೆ, ನ್ಯಾಯಬದ್ದವೆಂದುತೋರುವ ಜಾತಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೂಲಕ ಆ ಕಲಹವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಯುತ್ತದೆ; ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಸಮಾಜಗಳೊಡನೆ ಹೊರಗಡೆ ನಡೆಯುವ ಹೋರಾಟ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ದಾರುಣ 
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ವಾಗುತ್ತ ಬಂದು ಸಹನೆಯ ಮೇರೆಯನ್ನು ವಿರುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಆ ನಾಗರಿಕತೆ ಪತನಗೊಳ್ಳುವುದು ಅಥವಾ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗುವುದು ಅನಿವಾಯ್ಯ . 
ನ್ಯಾಯವೆಂದು ಸಮರ್ಥಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಗೆದ್ದರೆ ಆ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಸ್ಥಾನಚ್ಯುತಿಯ ಕಾಲವನ್ನು ಸ್ವಲ್ಪ ಮುಂದೆ 
ಹಾಕಿದಂತೆ ಆಗುತ್ತದೆ. ಜಾತಿಗಳು ಜಡತೆಯನ್ನೂ ಹೊರಗಡೆಯ ಒತ್ತಡ ಒಡಕನ 
ಉಂಟುಮಾಡಿದಾಗ ಅಂತಿಮ ವಿನಾಶದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಈ ಎರಡು ವಿದ್ಯ 
ಮಾನಗಳು, ವರ್ಗ ಜಾತಿಯಾಗಿ ಅಥವಾ ಜಾತಿ ವರ್ಗವಾಗಿ ಬದಲುಗೊಳ್ಳುವ ಈ 
ಆಂತರಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನ , ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಪಲ್ಲಟವಾಗುವ ಈ ಬಹಿರಂಗ 
ವಿದ್ಯಮಾನ - ಇವು ಇಲ್ಲಿಯ ತನಕ ನಮಗೆ ತಿಳಿದು ಬಂದಿರುವ ಎಲ್ಲ ಸಮಾಜಗಳಿಗೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾದಂಥವು. 


೫ / ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


ಜಾತಿ ಎಂಬುದು ಭಾರತಕ್ಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಿದ್ಯಮಾನ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಭಾವಿಸ 
ಬಹುದು. ನಂಬಲಸಾಧ್ಯವಾಗುವಷ್ಟು ದೀರ್ಘ ಕಾಲ ಅದು ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ನಡೆದು 
ಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಅದು ಕೆಲವು ತುಂಬ ಸ್ಪುಟವಾದ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ 
ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅದು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಒಂದು ಸಂಸ್ಥೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ . 
ಆದರೆ ಸಮಾಜದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳು ತಮತಮಗೆ ತಕ್ಕ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಗಳಿಸಿಕೊಂಡು 
ಒಬ್ಬರೊಡನೊಬ್ಬರು ಹೆಚ್ಚು ಕಾದಾಡದೆ ಇರುವ ಒಂದು ಸಂಸ್ಥೆ ಎನ್ನುವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಅದು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ, ಜನ್ಮತಃ ವರ್ಗಿಕರಣ, ಮತದಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಮನ್ನಣೆ. ಇದು 
ಜಾತಿಯ ಅತ್ಯಗತ್ಯ ಗುಣವಲ್ಲ. ಜಾತಿಯನ್ನು ವರ್ಗದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸುವಂಥದು 
ಯಾವುದೆಂದರೆ ವರ್ಗಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ನುಸುಳಿ ಬಂದಿರುವ ಚಲನರಾಹಿತ್ಯ : 
ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಜಾತಿಯೊಳಕ್ಕೆ ಪ್ರವೇಶಿಸಲಾರದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಚಲನರಾಹಿತ್ಯ ; ಅಂತಸ್ತಿ 
ನಲ್ಲಾಗಲೀ , ಆದಾಯದಲ್ಲಾಗಲೀ ಮೇಲಕ್ಕೇರಲು ಇಡೀ ಜಾತಿಯೊಂದಕ್ಕೆ ಅಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗುವ ಚಲನರಾಹಿತ್ಯ , ವರ್ಗ ಎಂದರೆ ಚಲನಸಾಮರ್ಥ್ಯವುಳ್ಳ ಜಾತಿ ; ಜಾತಿ 
ಎಂದರೆ ಚಲನರಹಿತವಾಗಿಬಿಟ್ಟ ವರ್ಗ , ವರ್ಗದಿಂದ ಜಾತಿಗೆ , ಜಾತಿಯಿಂದ ವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ನಡೆಯುವ ಈ ಚಲನೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮಾಜವೂ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಬಲ್ಲುದು. 
ಎಲ್ಲ ಆಂತರಿಕ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳ ಮಲದಲ್ಲೂ ಈ ಚಲನೆ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಈ ಚಲನೆಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಯಾವಾಗಲೂ ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಗಳ ಬೇಡಿಕೆಯೇ ಸ್ಫೂರ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಮೊದಮೊದಲ ಬೇಡಿಕೆಗಳು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಯಾವಾಗಲ ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಭ್ರಷ್ಟವಾಗುತ್ತ ಬಂದಿವೆ. 


5] ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


ಪುರಾತನ ರೋಮಿನಲ್ಲಿ ಪೆಟ್ರಿಶಿಯನ್ ಎಂಬ ಶ್ರೀಮಂತವರ್ಗಕ್ಕೂ ಫೀಬಿಯನ್ಸ್ 
ಎಂಬ ದರಿದ್ರವರ್ಗಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಸದಾಕಾಲವೂ ವರ್ಗಕಲಹ ನಡಯುತ್ತಲೇ 
ಇತ್ತು . ಯಾವ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರೋವರ್‌ ರಾಜ್ಯದ ಬಲವೂ ಆರ್ಥಿಕ ಶಕ್ತಿಯ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತಿತ್ತೋ ಆಗ ಈ ಕಲಹದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಅವಕಾಶವನ್ನು ಕೊಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ; ಹಾಗಾಗಿ ವರ್ಗಗಳು ಮೇಲಕ್ಕೇರಲು 
ಹೋರಾಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು . ಆದರೆ ಯಾವಾಗ ಈ ಹೋರಾಟ ಸಮಾಜದ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ 
ಅಪಾಯಕಾರಿಯಾಗಿ ಅಸಹನೀಯವಾಗುತ್ತಿತ್ತೋ , ಹೊರಗಡೆಯಿಂದ ಒತ್ತಡ ಹೆಚ್ಚು 
ತಿತ್ತೋ ಆಗ ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿರವೂ ವಿವೇಕಯುಕ್ತವೂ 
ಆದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಆಗ್ರಹ ಬರುತ್ತಿತ್ತು , ವರ್ಗದಿಂದ ಜಾತಿಗೆ, ಜಾತಿಯಿಂದ ವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಈ ಚಲನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ರೋಮಿಗೆ ಆದ ಅನುಭವ ಅನೇಕ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು 
ದಾಟಿದೆ. ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರೋಮಿನ ಶಕ್ತಿ ಸಂಪತ್ತುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಜಾತಿ 
ಯನ್ನೊಂದು ಉಪಕರಣವಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಯಿತು. ವರ್ಗ ಎಂಬುದು ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲುರೋಮಿನ ನಾಗರಿಕನಿಗಿದ್ದ ಆಕಾಂಕ್ಷೆಯ ಹೋರಾಟದ 
ಸಂಕೇತವೇ ಆಗಿತ್ತು . ಅನಂತರ ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ಬಿರುಕುಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು 
ತಪ್ಪಿಸಲೂ ಸಾಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸಲೂ ಜಾತಿಯನ್ನು ಉಪಕರಣವಾಗಿ ಬಳಸಲಾಯಿತು. 
ಕೊಟ್ಟಕೊನೆಗೆ ಸಾಧಿಸಬಹುದಾಗಿದ್ದ ಯಾವ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಲೂ ನ್ಯಾಯ 
ಸ್ಥಾಪನೆ ಅಸಾಧ್ಯವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ಒಡೆದುಹೋಯಿತು. ವರ್ಗದಿಂದ ಜಾತಿಗೆ, ಜಾತಿಯಿಂದ 
ವರ್ಗಕ್ಕೆ ನಡೆದ ಈ ಎಲ್ಲ ಚಲನಗಳ ಒಂದು ಪರಿಮಿತ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ನಡೆದ ರೋಮಿನ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಜೊತೆಗೇ ಸಂಭವಿಸಿದುವು. 
ರೋಮ್ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಲ್ಯಾಟಿಫಂಡಿಯಾ ಎಂಬ ದೊಡ್ಡ ಜಮೀನ್ದಾರಿಗಳನ್ನು ಆಧುನಿಕ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾದ ಯಾವುದೇ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ಸಹಕಾರಿ ವ್ಯವಸಾಯ ಸಂಸ್ಥೆಯ 
ಜೊತೆಗೂ ಹೋಲಿಸಬಹುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಈ ಜಮೀನ್ದಾರಿಗಳೂ 
ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ಭಾರದಿಂದಲೂ ಹೊರಗಡೆಯ ಒತ್ತಡದಿಂದಲೂ ನಶಿಸಿಹೋದವು. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಯ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಎರಡು ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಚಳುವಳಿಗಳು ನಡೆದ ಹಾಗೆ . 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು ಸುಮಾರು ೨೬೦೦ ವರ್ಷಗಳಿಗೂ ಹಿಂದೆ 
ಆರಂಭವಾಗಿ ಸುಮಾರು ಐನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತ ಬಂದ 
ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದು ವಿಮರ್ಶೆಯ ಹಾಗೂ ಸುಧಾರಣೆಯ ಚಳುವಳಿ 
ಯಾಗಿತ್ತೆನ್ನುವುದನ್ನು ಆ ಕಾಲದ ಸಾಹಿತ್ಯ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ 
ಒಂದಷ್ಟು ಶಿಥಿಲತೆಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿತು ; ಸಮಾಜದೊಳಗಡೆ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾದೊಂದು ಕೋಲಾಹಲವೂ ನಡೆಯಿತು. ಬುದ್ದನೂ ಕೂಡ ಒಂದು ಸಮಯದಲ್ಲಿ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಋಣಗ್ರಸ್ತರಿಗೂ ತಮ್ಮ ಮಾಲಿಕರಿಂದ ಅನುಮತಿ ಪಡೆಯದ ಕೆಳ ಜಾತಿಯವರಿಗೂ 
ತನ್ನ ಸಂನ್ಯಾಸಿಮಠ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಾಗಿಲನ್ನು ಮುಚ್ಚಬೇಕಾಗಿತ್ತು . ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ 
ಹೀಗೆ ದರ ಸರಿದದ್ದರ ಜೊತೆಗೇ ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕ ಸುಭಿಕ್ಷದಲ್ಲ 
ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಡೆಯಿತು. ಅಂತರ್ಯುದ್ಧ ನಿಂತು ವ್ಯಾಪಾರ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳಲು 
ಅನುಕೂಲವಾಗುವಂತೆ ಎಷ್ಟೇ ಸಡಿಲಾಗಿಯಾಗಲೀ ತಾವು ಒಂದುಗೂಡಬೇಕೆಂಬ 
ಒಲವು ದೇಶದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತು. ಕುಶಲಕೆಲಸಗಾರರ ಸಂಖ್ಯೆ 
ಬಹಳ ಮಾಡಿ ಹೆಚ್ಚಿತು, ವ್ಯವಸಾಯ ಸುಧಾರಿಸಿತು, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆದಾಯ ಹೆಚ್ಚಿತು 
ತೀರ ಸಮೀಪಗತವಾಗುವ ಮೊದಲೇ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದೊಂದು 
ಯೂರೋಪಿಯನ್ನರ ದಾಳಿಯನ್ನು ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿಸಲಾಯಿತು. ದೂರ ದೂರದ ದೇಶ 
ಗಳಿಗೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ್ರಚಾರ ಮಂಡಳಿಗಳನ್ನು ಭಾರತ ಕಳುಹಿಸಿತು. ಪರ 
ದೇಶಗಳನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿ ಆಳುವುದು, ರಾಜಕೀಯ ಕಪ್ಪಕಾಣಿಕೆಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತು 
ಕೊಳ್ಳುವುದು ಈ ದೇಶದ ರಕ್ತದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ; ಆದರೆ ದೂರ ದೂರ ದೇಶಗಳೊಡನೆ 
ನಮ್ಮ ದೇಶ ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನು ನಡೆಸಿರಬೇಕು ; ಮತ್ತು ಅಂಥ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ 
ಸರಕುಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದಿರಬೇಕು. ಇದರ ಜೊತೆ ಜೊತೆಗೇ ಯೋಚನೆಯಲ್ಲಿ 
ತರ್ಕಬದ್ದತೆಯೂ ಸಾಧಾರಣ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ತಲೆದೋರಿರ 
ಬೇಕು. ಜಾತಿಯ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ , ವರ್ಗದ ಪರವಾಗಿ ನಡೆದ ಈ ಚಳುವಳಿಯ ಮೂಲಕ 
ಇಡೀ ಸಮಾಜದಲ್ಲೇ ಆಂಶಿಕ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ ಬೆಳೆಯಿತೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. 


ಭಾರತದ ಸೃಷ್ಟಿ ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಜಾಗ್ರತವಾಗಿ ಜಾತಿಯ ವಿರುದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು 
ಚಳುವಳಿಯಾಗಿ ಅರಳಲು ನಾನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳು ಕಳೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಇದು 
ನಿಸ್ಸಂದಿಗ್ಧ ಧಿಕ್ಕಾರದ ಚಳುವಳಿ ಆಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ಅಂದಿನ ಸಾಹಿತ್ಯ ತೋರಿಸು 
ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನೆಲೆಯಿಂದಲೂ ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದಲೂ ಜಾತಿಯನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸಲಾಯಿತು. ಆದರೆ ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ಅಂಥ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿಚ್ಚೇದ ಏನೂ 
ನಡೆಯಲಿಲ್ಲ ; ಹಿಂದೆ ನಡೆದಂತೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಆಂಶಿಕ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ ವರ್ಗದ ಅದೇ 
ಬಗೆಯ ಸಾಧಾರಣ ಗತಿ ಪುನರಾವೃತ್ತಿಗೊಂಡಿತು ; ಇದೆಲ್ಲ ಇನ್ನಷ್ಟು ಪಠ್ಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯಿತೆಂಬುದು ನಿಜ . 


ಈ ಎರಡು ಚಳುವಳಿಗಳ ಮಧ್ಯದ ಕಾಲ, ಇತ್ತೀಚಿನವರೆಗೆ ನಡೆದು ಬಂದು ಮಲಗಿದು 
ಹೋಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವ ಕಾಲ - ಇವು ಜಾತಿಪರವಾದ ಪ್ರತಿಚಳುವಳಿಗಳ ಕಾಲಗಳು 
ಮೊದಲನೆಯ ಕಾಲ ಎರಡನೆಯದಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿದಾಗ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಸೌಮ್ಯ 
ವಾದದ್ದಾಗಿಯೂ ಅನಿದ್ದಾಯಕವಾಗಿದದ್ದಾಗಿಯೂ ತೋರುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಕಾಲದ 


ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


೪a 


ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಬಹಳಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೊಂದಾಣಿಕೆಯ ಮನೋಭಾವವನ್ನು ತೋರಿಸು 
ಇವೆ, ಆಹಾರ ಮತ್ತು ಮದುವೆಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ರೂಢಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಮತ್ತು 
ಕೆಳಕ್ಕೆ ಚಲಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದಾಗ ಅನುಮತಿಯನ್ನು ಅದು ಎಷ್ಟು ಇಷ್ಟವಿಲ್ಲದ , 
ನಿರ್ಬಂಧಪೂರ್ಣವೂ ಆಗಿರಲಿ -ಕೆಟ್ಟು ಅದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು 
ಯತ್ನಿಸುತ್ತವೆ. ಆ ಕಾಲದ ಭಾರತದ ಸಮಾಜ ಹೊರಗಡೆಯಿಂದ ಬರುತ್ತಿದ್ದ ಒತ್ತಡ 
ಗಳನ್ನು ಹೊರತಳ್ಳುವ ಮತ್ತು ಒಳಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಇನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳದೆ 
ಇದರ ಪರಕೀಯರ ದಾಳಿಯ ವಿರುದ್ದ ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ ದುರ್ಬಲವೇ ಆಗಿತ್ತು . 
ಅನಂತರ ಶುರುವಾದ ಜಾತಿಪರವಾದ ಚಳುವಳಿ ಸುಮಾರು ೧೨೦೦ ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತಲೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ನಡೆಯುತ್ತಿತ್ತು . ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಯ ಆಕೃತಿಯ ಬಿಗಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
ತನ್ನ ಪರಮಾವಧಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿತ್ತು . ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ 
ಸತ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಒಂದು ಅದ್ಭುತವಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಬ್ಯೂಹಾತ್ಮಕ ಪರಿಮಾಣವುಳ್ಳ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ತರವಾದ ಹಾರಾಟಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕ ಹೊಂದಾಣಿಕೆ ಏರ್ಪಡಿಸಲು 
ಸಮರ್ಥವಾದ ತಾತ್ವಿಕ ತಳಹದಿಯನ್ನು ಸಿದ್ದಪಡಿಸಿದರು. ಈ ಕಾಲದ ಭಾರತದ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಪರಕೀಯರ ದಾಳಿಗಳೂ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ದಾರಿದ್ರವೂ ಆವರಿಸಿ 
ಕೊಂಡವು, ಸಂಪೂರ್ಣ ರಕ್ತ ಕ್ಷಯ ಅದನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸುವಂತೆ, ಈ ರಕ್ಷೆಯಕ್ಕಾಗಿ ಜಾತಿ 
ಪದ್ದತಿಯನ್ನಾಗಲೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಉಜ್ವಲವಾದ ತಪ್ಪನ್ನಾಗಲೀ ದೂಷಿಸಿ 
ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವೂ ಇಲ್ಲ. 


ಈ ಎರಡೂ ಕೆಡುಕುಗಳ ಮೂಲಸ್ಥಾನ ಇರುವುದು ಇಲ್ಲಿ : ಒಂದು ಪರಿಮಿತ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ 
ಪರಮಾವಧಿ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ ಭಾರತ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಮುಂದೆ ಸಾಗುವುದು 
ಸಾಧ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲವಾಗಿ ಬೇರೆ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸು 
ತಿದ್ದ ಇತರ ಸಮಾಜಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗುವುದು ಅನಿವಾರವಾಗಿತ್ತು . ಹೀಗೆ ನಿಶ್ವೇಷ್ಟಿತ 
ವಾಗಿ ಸುಪ್ತಾವಸ್ಥೆಗೆ ಸಂದಿದ್ದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ರಕ್ಷಾಕವಚವಾಗಿ ಜಾತಿಯ ಅದಕ್ಕೆ 
ಸಲ್ಲುವ ಮನಸ ತಕ್ಕ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದವು. ಅಂಥ ಒಂದು ರಕ್ಷಾಕವಚದ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಎಂಥ ಅದ್ಭುತವೋ ಅಷ್ಟೇ ಅದ್ಭುತವಾದದ್ದು ಅದು ಮುಚ್ಚಿದ ಕೊಳಕು . 
ಜಾತಿಯಿಲ್ಲದೆ ವಿಘಟಿತವಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದರೆ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುತ್ತಿತ್ತೋ 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಜೊತೆಗೆ ಜಡವಾಗಿ ನಿಂತದ್ದರಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಒಳ್ಳೆಯ 
ದಾಯಿತೆ ಎಂದು ಊಹಾಪೋಹ ನಡೆಸುವುದು ನಿರರ್ಥಕ. ಹೇಗೂ ಇರಲಿ, ಆ 
ಅವಸ್ಥೆ ಮುಗಿದ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯವರ ಆವಿರ್ಭಾವದ 
ಜೊತೆಗೇ ಭಾರತದ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೇಲಕ್ಕೂ ಕೆಳಕ್ಕೂ ಸರ್ವಸಾಧರಣವಾದೊಂದು 


೪೪ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಚಲನೆ ಶುರುವಾಗಿದೆ ; ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯ ವೃದ್ಧಿ ಮಾರ್ಗದ 
ಅನ್ವೇಷಣೆಯ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಯ ಅಥವಾ ಭಕ್ತಿಯ ತಳಹದಿ 
ಇದ್ದ , ನಂಬಲಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಉದಾರತೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿದ್ದ ಅಸಂಖ್ಯ ಮಾನವತಾ 
ವಾದಿ ಪಂಥಗಳು ಗಾಂಧಿಯವರಿಗಿಂತ ಹಿಂದೆಯೇ ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿದ್ದವು 
ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 


ಇತಿಹಾಸದ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವೊಂದು ಈ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ವಿಕಲ್ಪಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಲಯವನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯಲೂ ಈ ಅನುಕ್ರಮಗಳ ಕಾಲಾವಧಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸಲ 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸಬಹುದು. ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ಈ 
ಚಲನವನ್ನು ಕುರಿತ ಯಾವ ಸಲ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಹೇಳಲಾಗಿದೆಯೋ ಅದು ಬಹಳ 
ಕಾಲದ ವರೆಗೂ ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು 
ಸಕ್ಷಗೊಳಿಸಲು ಬೇಕಾದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಾಮಗ್ರಿ, ಇನ್ನೂ ಬಹಳ ಹರಕಲು ಬರಕ 
ಲಾಗಿದೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕಂಡುಬರುವ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿ ಹೇಗೆ 
ಆವಿರ್ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು ಎಂಬ ವಿಚಾರವೇ ಬಹಳ ಊಹಾಪೋಹದ ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. 
ಅದು ಸಾಧಿಸಿದ ಸಾಮರಸ್ಯ ಅದರ ಸ್ಥಾಯಿಯಾದ ಸ್ವೀಕಾರಾರ್ಹತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಅನಿವಾರವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿದ ಮೈಗಳ್ಳತನದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದಲೂ ಒಂದು ಪವಾಡವೇ ಸರಿ. ಹೊಂದಾಣಿಕೆಗೊಳಪಟ್ಟ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ತೀರ 
ಭಿನ್ನವಾದ ನಾನಾ ವಿಧದ ವರ್ಣದ್ರವ್ಯಗಳನ ತಲೆಗಳ ಸೂಚ್ಯಂಕಗಳನ್ನ ಗಮನಕ್ಕೆ 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ ಈ ಸಾಮರಸ್ಯಕ್ರಿಯೆ ಇನ್ನೂ ದೊಡ್ಡ ಪವಾಡವಾಗಿ ಕಾಣದಿರದು ; 
ಮನುಷ್ಯನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಗೆ ಈ ವರೆಗೆ ಬಂದಿರುವ ಅತ್ಯಂತ ಸಮಾನತಾಪರ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಕೂಡ ಇಂಥ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಸಂಕೋಚಪಟ್ಟು ಹಿಂಜರಿದಿದೆ. ಆದರೆ ಇದು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ನಡೆ 
ದದ್ದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ; ಜಾತಿಯ ಇತಿಹಾಸದ ಇತ್ತೀಚಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮಟ್ಟಗಳು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಹೊಂದಾಣಿಕೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗುತ್ತ ಬಂದಿವೆ. ಅನ್ಯಾಯ ಹಲವು ಮಡಿ ಹೆಚ್ಚಿದ್ದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಇನ್ನಷ್ಟು 
ಬುಡಕಟ್ಟಿನ ಮತ್ತು ಮುಖಭಾವದ ಕೆಲವು ವಿಶಿಷ್ಟ ಲಕ್ಷಣಗಳಿಗೆ ಕೆಲವು ಜಾತಿಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿಸುತ್ತ ಬಂದದ್ದು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾದ ಅದಕ್ಷತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನದ ಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಇನ್ನಷ್ಟು ತೀವ್ರತೆ ಪಡೆದಿದೆ. ಈಗ ಜಾತಿಯನ್ನು ತೊಡೆದು ಹಾಕುವುದು 
ಅತ್ಯಂತ ಕಷ್ಟದ ಕೆಲಸವಾಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ. 


ಭಾರತದ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಮೂಲಕ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ ಸಮಗ್ರೀಕರಣ ಎಷ್ಟು ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ಪ್ರಮಾಣದ್ದೆಂದರೆ ಜನಾಂಗದ, ಭಾಷೆಯ , ಧರ್ಮದ, ಬಣ್ಣದ ಅಥವಾ ಅದ್ವಿತೀಯ 


ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


೪೫ 


ಆಕಾರದ ಯಾವ ಅಂಶವಾಗಲೀ ಅದನ್ನು ಜಗ್ಗಿಸಲಾರದು . ಭಾರತದ ಸರಹದ್ದು 
ಗಳೊಳಗೆ ಆಡಿ ತೋರಿಸಲಾಗಿರುವ ಈ ಮನುಷ್ಯ ಸಮನ್ವಯದ ವಿಸ್ಮಯಕಾರಿ ನಾಟಕ 
ದಲ್ಲೇ ಈ ದೇಶದ ಪ್ರಖ್ಯಾತವಾದ ಸಹಿಷ್ಣುತೆಯ ಮತ್ತು ಅದರ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ತೃಪ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಆತ್ಮನಿಷ್ಠೆಯ ಮತ್ತು ಚಕ್ರಾಧಿಪತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಜುಗುಪ್ಪೆಯ 
ಮೂಲಸೂತ್ರವೂ ಇರಬಹುದು. ವರ್ಗಜಾತಿಗಳ ನಡುವೆ ಹಿಂದಕ್ಕೂ ಮುಂದಕ್ಕೂ 
ನಡೆದ ಭಾರತದ ಈ ಇತಿಹಾಸಗತಿಯ ಸಾಹಸಕಥೆ ವಜದ ಅನೇಕ ಕ್ಷಣಿಕ ಪ್ರಭೆಗಳನ್ನು 
ತೆರೆದು ತೋರಿಸಬಹುದು ; ಆದರೆ ಅವುಗಳ ಎದ್ದು ಕಾಣುವ ಮಿರುಗನ್ನು ಮರೆಯ 
ಲಾಗದು. ಆಂತರಿಕ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ, ಹೊರಗಡೆಯಿಂದ ಅವನತಿ ಇವು ಜೊತೆ ಜೊತೆ 
ಯಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತವೆ, ಆ ಎರಡರ ಮಧ್ಯೆ ಕಾಲಾವಕಾಶ ಎಷ್ಟೇ ಇರಲಿ , ಇಡೀ 
ಸಮಾಜದ ದಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿ ವೃದ್ಧಿಯಾಗುವುದೂ ಒಳಗಡೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳು 
ಮೇಲಕ ಕೆಳಕ್ಕೂ ಚಲಿಸುವುದಕ್ಕೆ ತೊಡಗುವುದೂ ಯಾವಾಗಲೂ ಜೊತೆಜೊತೆಗೇ . 


ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮಾಜಿಕ ದೃಶ್ಯಕ್ಕೆ ಅನೇಕವೇಳೆ ಅಪಾರ್ಥ ಹಚ್ಚಲಾಗಿದೆ ; ಅಲ್ಲಿಯ 
ಮತ್ತು ಹೊರಗಡೆಯ ಸಮೀಕ್ಷಕರು ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ ವರ್ಗವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನೇ 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಅಪಾರ್ಥ ಹುಟ್ಟುವುದಕ್ಕೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮನಸ್ಸಿ 
ನಲ್ಲಿರುವ ಗೊಂದಲವೇ ಕಾರಣ . ಯೂರೋಪಿನ ಇನ್ನೂ ಹಳೆಯ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ 
ಜಾತಿಯ ಕಳಂಕವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಹಾಕಲು ಎಂದೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. ಮೇಲಕ್ಕೇರು 
ತಿರುವ ವರ್ಗಗಳ ಚಲನಶೀಲತೆ ತೀವ್ರವಾಗಿದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ಸಮ್ಮತವಾದ ನಡವಳಿಕೆಯ ಅಂತರ್ಜಾತಿ ವಿವಾಹವೂ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ 
ಯಾಗಲೀ ಸುಲಭವಾಗಿಯಾಗಲೀ ಇರಲಿಲ್ಲ. 


ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಾದರೋ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮತ್ತು ವರ್ಗದ ಊರ್ಧ್ವಗತಿ ಎಷ್ಟು ತೀವ್ರ 
ವಾಗಿತ್ತೆಂದರೆ ಮತ್ತು ಅದರ ಜೊತೆಗೆ ಪ್ರಜಾತಂತ್ರ ಸಂಬಂಧಗಳು ಊಟ ಮತ್ತು 
ವಿವಾಹದ ರೂಢಿಗಳವರೆಗೂ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಹಬ್ಬಿದ್ದಿತ್ತೆಂದರೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗ 
ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲವಿರುವವರಿಗೆ ವರ್ಗಗಳ ಅಸ್ತಿತ್ವವೇ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಕಾಣದಂತಾಗಿರಬೇಕು. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿರುವ ' ಬಾಸ್ಟನ್ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಂಥ ಗುಂಪು 
ಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ, ನಿಗೋ ಮತ್ತು ಬಿಳಿಯರ ನಡುವೆ ಇರುವ ಬಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳಷ್ಟೆ 
ನಿಷ್ಟುರವಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ, ಜಾತಿ ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ವರ್ಗಗಳು 
ಇವೆ. ಇವು ತಮ್ಮ ಆದಾಯಗಳಲ್ಲಿ, ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ, ಅಂತಸ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದರಿಂದೊಂದು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿವೆ. ಇದಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅವು ಆದಾಯದಲ್ಲ ಅಂತಸ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಮೇಲ 
ಕ್ಕೇರಲು ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬಂದಿವೆ . ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ತೊಲಗಿಸಲು 


ಇಷ್ಟು ಇವು ತಮ್ಮ ಆದಾಯಗಚಿವ 
ಆದಾಯದಲ್ಲೂ 
ಅನತೆಯನ್ನು 
ತೊಲಗಿಸಲು 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಈ ಬಗೆಯ ಆಂತರಿಕ ಚಲನೆ ಮುಂದುವರೆಯುತ್ತದೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಅದಕ್ಕೆ 
ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವ ವರ್ಗಗಳ ಹೋರಾಟವೂ ವರ್ಗಗಳ ಘಟನೆಯೂ ಇರುತ್ತವೆ. 
ಈ ವರ್ಗಕಲಹ ಬೆಲೆ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾದಂತೆ ಸಂಬಳವೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗ 
ತಕ್ಕದ್ದೆಂಬ ಕಾನೂನನ್ನು ಮಾಡಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿವರ್ಷವೂ ಸಂಬಳದಲ್ಲಿ ಭಡ್ತಿಯನ್ನು 
ಗಳಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಗೆಲವು ಗಳಿಸಿದೆ ಎಂಬುದೂ , ಉದ್ಯೋಗವಿರಲಿ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ವಾರ್ಷಿಕ ವೇತನದ ಬಗ್ಗೆ ಗ್ಯಾರಂಟಿ ಪಡೆಯಲು ಹೆಣಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದೂ ಅಮೆರಿಕದ 
ಕೂಲಿಗಾರ ಸಂಘಕ್ಕೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಒಂದು ಪ್ರಶಂಸೆಯೇ ಸರಿ ; ಈ ಪ್ರಶಂಸೆ ಇದಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅಮೆರಿಕಾದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿಸ್ತರಣ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಒಂದಲ್ಲ 
ಒಂದು ದಿವಸ ತಾಂತ್ರಿಕ ದಕ್ಷತೆ ತನ್ನ ಪರಮಾವಧಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ, ಬಿಕ್ಕಟ್ಟಿನ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪುತ್ತದೆ. 


ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಮಾಜ 
ಗಳಿಂದ ಬರುವ ಹೊರಗಿನ ಒತ್ತಡಗಳ ಮಾತು ಹಾಗಿರಲಿ, ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ನಡೆಯುವ 
ವರ್ಗಗಳ ಚಲನೆ ಅಸಹನೀಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಬೇರೆ ಜನಗಳ ಹಾಗೆ ಅಮೆರಿಕಾದ ಜನರೂ 
ಕೂಡಾ ಸಮಾಜದ ವಿಘಟನೆ ಮತ್ತು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇವುಗಳಲ್ಲೊಂದನ್ನು ಆಯ್ದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಯಶಸ್ವಿಗಳಾದರೂ ಅವರ ನಾಗರಿಕತೆ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗುವುದು ಕೇವಲ ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಮಾತಾಗುವುದು . ಈಗಾಗಲೇ ಕೂಲಿಗಾರ ಸಂಘದ ಸಭೆಗಳು 
ಜಾತಿ ಸಭೆಗಳ ಹಾಗೆಯೇ ಇರುತ್ತವೆ, ಅಲ್ಲಿ ಜಾಗ್ರತಗೊಳ್ಳುವ ಒಕ್ಕಟ್ಟು ಇಡೀ 
ಕೂಲಿಗಾರ ವರ್ಗದ್ದಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಯಾವುದೋ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಕಸಬಿನ ಅಥವಾ 
ಉದ್ಯಮದ ಕೂಲಿಗಾರರದ್ದಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಒಕ್ಕಟ್ಟು ಇನ್ನೂ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಲ್ಲ, 
ಅದನ್ನು ಹಾಡುಗಳೇ ಮುಂತಾದ ಕರ್ಕಶವಾದ ಯುಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಬಲಪಡಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಈ ಒಗ್ಗಟ್ಟು ಈಗ ಚಲನಶೀಲತೆಯ ಪರವಾಗಿರುವ ಆಕ್ರಮಣದ ಆಯುಧವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತಿದೆ, ಆದರೆ ಅದನ್ನು ರಕ್ಷಾಕವಚವಾಗಿ ಬದಲಾಯಿಸಲು ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ 
ಹಿಡಿಯದು. ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಿಂತನ, ಅದರ ಪ್ರತಿರೂಪವಾದ 
ಯೂರೋಪಿನ ಚಿಂತನದಂತೆಯೇ , “ ಸಮ್ಮತಿಯ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ” “ ಸಮ್ಮತಕ್ಷೇತ್ರಗಳನ್ನು 
ರಾಜಕೀಯದ ಚಾಚುವಿಕೆಯಿಂದ ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸುವುದು ” “ ಸಹಕಾರಿ ಮತ್ತು ನೌಕರ 
ಸಮಾಜ ” “ ಕೆಲಸಕೊಪ್ಪುವ ಅಂತಸ್ತು ” ಮುಂತಾದ ಅಸ್ಪಷ್ಟವೂ ಜಾತಿ ಭಾವನಾ 
ಪೂರ್ಣವೂ ಆದ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಹೊರಚೆಲ್ಲಿದೆ. ತಕ್ಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ವಿಚಾರಗಳು 
ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬರಬಲ್ಲುವು. ಅಮೆರಿಕಾದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ತಾರುಣ್ಯ ಪೌರುಷ 
ಆಕ್ರಮಣಶೀಲತೆ ಇವು ಅಮೆರಿಕಾದ ವರ್ಗಗಳು ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ದೂರ ಸರಿದು 


ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


೪೭ 


ಅದರ ಕಳಂಕವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣ ಎನ್ನುವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ತೊಡೆದು ಹಾಕುವುದರಲ್ಲಿ 
ತೋರಿದ ಯೌವನೋತ್ಸಾಹ, ಪೌರುಷ ಮತ್ತು ಆಕ್ರಮಣಶೀಲತೆಗೆ ಸರಿಸಮವಾಗಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ನಡುವೆ ನಾವು ಗುರುತಿಸಬೇಕು. 
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ಆಧುನಿಕ ಯೂರೋಪಿನ ಇತಿಹಾಸ ತನ್ನ ಮಹಾಶಕ್ತಿಯ ಭವ್ಯತೆಯೊಡನೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನ 
ಮೇಲೆಲ್ಲ ಅನಾಯಾಸವಾಗಿ ಜಿಗಿದಾಡಿದೆ ; ಅದಕ್ಕೆ ಸರಿಸಮವಾಗಿ ಯುರೋಪುತನ್ನ 
ಸುಮಾರು ೭೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿನಿಂದ ನಡೆದು ಬಂದಿದ್ದ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ದೂರಕ್ಕೆ 
ಸರಿದದ ನಿಜ . ತನ್ನ ಧಣಿಗೆ ಬದ್ಧನಾಗಿದ್ದ ದುಡಿತದ ತೊತ್ತಿನ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಬಂಧ 
ಮುಕ್ತ ರೈತ ಮತ್ತು ಸಂಬಳದ ಕೂಲಿಯಾಳು ವ್ಯವಸಾಯಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಮೈದೋರಿದ್ದರು. 
ಉದ್ಯೋಗಕಲಿಯಲು ಮತ್ತು ಉದ್ಯೋಗಕ್ಕೆ ಸೇರಲು ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಜಾತಿ ನಿಯಮ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ ವೃತ್ತಿ ಸಂಘಗಳು ಕ್ರಮೇಣ ಶಿಥಿಲವಾಗಿ ಅವುಗಳ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ 
ವೃತ್ತಿಯ ಅಂತಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಮೇಲಕ್ಕೂ ಕೆಳಕ್ಕೂ ಚಲಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಕೂಲಿಗಾರರಿಂದಕೂಡಿದ 
ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳು ಬಂದಿದ್ದುವು. ಮುಕ್ತ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮತ್ತು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ 
ವೇತನಗಳ ಮೂಲಕ ಬೌದ್ದಿಕ ಉದೊಗದ ವರ್ಗಗಳಿಗೆ ಇಡೀ ಜನತೆಯ ಉತ್ತಮ 
ಮೇಧಾಶಕ್ತಿಯ ಸೇರ್ಪಡೆ ನಡೆದಿತ್ತು . ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ರಾಜಕೀಯ 
ಶಕ್ತಿ ತನ್ನ ಹಿಂದಿನ ಪಾತ್ರದಿಂದ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಹೊರ ಹರಿದುಬಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯರ ಪಕ್ಷಗಳು , ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘಗಳು ಮುಂತಾದುವುಗಳನ್ನು ಸೇರಿತ್ತು . 
ಮನಸ್ಸಿನ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ರಹಸ್ಯಗಳನ್ನು ಸೆಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ 
ಇತ್ತು , ಆದರೆ ಹಾಗೆಯೇ ಎಲ್ಲಿ ಬೆಳಕಿದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಲಾಗಿತ್ತೋ ಅಲ್ಲಿದ್ದ 
ಕತ್ತಲನ್ನೂ ತೆರೆದು ತೋರಿಸುತ್ತ ಬಂದಿತ್ತು . ಕ್ರಮಬದ್ದವಾದ ಯೋಚನೆಯ ಬಹು 
ಭಾಗಕ್ಕೆ ವಿಚಾರವಾದವೇ ತಳಹದಿಯಾಗಿತ್ತು ; ಹಿಂದಿನ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ 
ಕಾಣಿಸದೆ ಇದ್ದಂಥ ಒಂದು ಹೊಸ ಘನತೆ ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕನಿಗೆ ಲಭಿಸಿತ್ತು . 
ಆದರೆ ಈಗ ಯೂರೋಪು ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಕಾಲುಚಾಚಿ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಅದರ ಶಕ್ತಿಯ 
ಭವ್ಯತೆಯಂತೂ ಕುಗ್ಗಿದೆ. ತಾಂತ್ರಿಕ ಪ್ರಗತಿ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ ; ಜೀವನದ 
ಮಟ್ಟಗಳು ಏರಲು ಅವಕಾಶ ಕೊಡಲು ಅಸಾಧ್ಯವಾದಂಥ ಒತ್ತಡವನ್ನು ಯುದ್ಧ ಸನ್ನಾ 
ಹದ ಅಗತ್ಯಗಳು ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೇಲೆ ಹೇರುತ್ತಿವೆ. ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ 
ಹೋರಾಟ ಅಸಹನೀಯವೂ ನಿಷ್ಪಲವೂ ಆಗುತ್ತಿದೆ. ತಾವುಬಯಸುವ ಸಮಾನತೆಯ 
ಬದಲಾಗಿ ವಿಘಟನೆ ಬರಬಹುದಾದ ಅಪಾಯವನ್ನು ಸಹಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ನ್ಯಾಯದಿಂದ 
ಬರುವ ಸ್ಥಿರಸ್ಥಿತಿಗಾಗಿ ಜನ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಯುರೋಪಿನ ಬಹು ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನೂ ತನ್ನ ತನ್ನ ಅಂತಸ್ತನ್ನೂ ಸ್ಥಿರ 
ವೇತನವನ್ನೂ ಹೊಂದಬಲ್ಲನೋ , ಯಾವುದೇ ಬಗೆಯ ವಿವಾದವಾಗಲೀ ಕಲಹ 


೪೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ವಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ವಿಚಾರದಿಂದ ಅಥವಾ ಧರ್ಮದಿಂದ ಪವಿತ್ರೀಕೃತ 
ವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಬಯಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಈ ಬಗೆಯ ಎರಡು ಚಳುವಳಿಗಳು ಹುಟ್ಟಿ ಬಂದಿವೆ : 
ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಟ್ಲರ್ ಚಳುವಳಿ, ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್ ಚಳುವಳಿ, ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಈ ಎರಡು ಚಳುವಳಿಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದುವೆಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗಿದೆ. 
ಅವು ಹಾಗೆ ಇದ್ದದ ನಿಜ, ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳ ನಡುವಿನ 
ಆಂದೋಳನದ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಎರಡೂ ಚಳುವಳಿಗಳ ಮೂಲಪ್ರೇರಣೆ ಒಂದೇ ಬಗೆಯದು 
ಎಂದು ಯೋಚಿಸುವ ಧೈರ್ಯ ತಂದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ 
ಹೋರಾಟ ಅಸಹನೀಯವಾದಾಗ, ಮುಷ್ಕರಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ ಹೋದಾಗ, 
ಸೇನೆ, ಕೈಗಾರಿಕೆ, ಸ್ವತಂತ್ರೋದ್ಯಮಗಳು , ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು, ಶ್ರಮಿಕರು ಮತ್ತು ರೈತರು 
ಇವರ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನಾಗಲೀ ರಾಜ್ಯಭಾರವನ್ನಾಗಲೀ ನದೆ 
ಸಲು ಅಸಾಧ್ಯವಾಗುವಷ್ಟು ಕೆಟ್ಟಾಗ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಾಜವಾದಿ ಆಂದೋಳನ 
ರೂಪುಗೊಂಡು ಮುಂದೆ ಬಂದಿತು. ಅದು ಹೊಸದೂ ವಿವೇಕಯುಕ್ತವೂ ಆದ, ಅಥವಾ 
ಹಾಗೆ ಆ ಕಾಲದ ಜರ್ಮನರು ಭಾವಿಸಿದ, ಒಂದು ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ವರ್ಗಗಳು ಹೊಂದಾಣಿಕೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟಂತೆ ತೋರುವ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯೊಂದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲು ಮುಂದಾಯಿತು. ಆ ಕಾಲದ ಜನಕ್ಕೆ ಈ ಯೋಜನೆ ವಿಚಾರಯುಕ್ತ 
ವಾದದ್ದೆಂದು ತೋರುವುದು ಅದರ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದ ನಿರ್ಣಾಯಕ ಗುಣ ಆಗ 
ಬೇಕಾಗಿತ್ತು ; ಅಲ್ಲದೆ ವರಿಷ್ಠ ಸ್ಥಾನಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಿದ್ದ ವರ್ಗಗಳು ತಮ್ಮ 
ಹೋರಾಟವನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕಾದರೆ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿತ್ತು . 
ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ ಈ ಹೋರಾಟ ಅಸಹನೀಯವಾದಾಗ, ಜರ್ಮನ್ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಆಂತರಿಕ ವಿಘಟನೆಯ ಭಯ ಹುಟ್ಟಿದಾಗ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಚಳುವಳಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಜಾತಿಗಳಾಗಿ ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿತು. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವರ್ಗಕ್ಕೂ ಅದರದರ ಪ್ರಮಾಣಬದ್ಧವಾದ, ಭದ್ರವಾದ ಆದಾಯವೂ 
ನಿಷ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಅಂತಸ ದೊರೆಯುವಂಥ ಏರ್ಪಾಟನ್ನೂ ಸೂಚಿಸಿತು . ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಒಂದು ಉದ್ದೇಶವೂ ಅರ್ಥವೂ ಹುಟ್ಟುವ ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲ ವರ್ಗಗಳನ್ನೂ ಸಮನ್ವಯ 
ಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ ಎಂದು ತೋರಿಸಿತು. ಈ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಯಾವುದೇ ಶಾಶ್ವತವಾದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಗುಣವಿರಲಿಲ್ಲ ; ಅದು ಸಂಕುಚಿತ ರಾಷ್ಟ್ರವಾದಿ ಎಂಬುದು ಬೇರೆ ಮಾತು . 
ಅದು ಮೂಲತಃ ಜಾತಿಪರ ಆಂದೋಳನ, ಆದರೆ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ವರ್ಗಕಲಹ 
ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದಿತ್ತೆಂದರೆ, ಒಳಗಡೆ ಸಮಾನತೆಯುಳ್ಳದ ಹೊರಗಡೆ ರಾಜ್ಯ 
ವಿಸ್ತರಣಶೀಲವಾದದ ಆದ ಒಂದು ಸಂಶ್ಚಿಷ್ಟ ನಾಗರಿಕತೆಯೊಳಗೆ ಅದು ಹೇಗೆ 


6] ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


೪೯ 


ಸಂಭವಿಸಿತ್ತೆಂದರೆ ಜಾತಿ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಮತ್ತೆ ಸಾಧಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಹೇಗೂ 
ಇರಲಿ, ಜರ್ಮನಿ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿಸೋತಿತು . 


ಕವನಿಸ್ಟ್ ತತ್ವದಿಂದ ಮೇಲು ಮೇಲಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಭಾವಗೊಂಡ ಜನರಿಗೆ ರಷ್ಯಾದ 
ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಕೂಡಾ ಜಾತಿಸ್ಥಾಪಕ ಪ್ರಯತ್ನ ಎಂಬುದನ್ನು ಒಪ್ಪಲು ಕಷ್ಟವಾಗ 
ಬಹುದು. ಅದು ವರ್ಗಗಳನ್ನೇ ನಾಶ ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಎಂದು ಅಂಥವರು ಭಾವಿಸ 
ಬಹುದು. ರಷ್ಯಾದಿಂದ ಹೊರಕ್ಕೆ ಬರುವ ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಒಬ್ಬ ಪರೀಕ್ಷಿಸು 
ತಾನೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಬಹು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಮಾತು ಅದು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಸಮಾಜವಾದಿಯ ಕೂಡಾ ತನ್ನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಮಾಜವಾದಿ ಸಮಗ್ರತೆಯ 
ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ತಾನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವ ಸರ್ವಜನಸಮ್ಮತ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡಿವೆ ಎಂದು ತೋರಿಸಬಹುದು. ಕೈಗಾರಿಕೆಗಳ 
ಮಾಲಿಕರನ್ನು ಅವರವರ ಆದಾಯಗಳಲ್ಲೇ ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಲಿಲ್ಲವೆ ? ಲಾಭದಲ್ಲಿ ಶೇಕಡಾ 
ಐದು ಅಥವಾ ಆರಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಅವರು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಅವರ ಅಧಿಕಾರ 
ಗಳನ ಅಂತಸ್ತನ ಮೊಟಕುಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. ತಮ್ಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಜನ 
ಏನು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾದರೆ ರಷ್ಯಾದ ಕಮ್ಯೂನಿಸಂ ವರ್ಗ 
ನಾಶದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆಯೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕು. ಆದರೆ ನಾವು ಮಾನವೇತಿ 
ಹಾಸವನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದ್ದೆವಾದರೆ, ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ ಹೋರಾಟ ಅಸಹನೀಯ 
ವೆಂದು ಒಂದು ಸಮಾಜ ಕಂಡುಕೊಂಡಾಗ ಅದು ತನ್ನನ್ನು ಒಂದು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ 
ಕವಚದಲ್ಲಿ ಭದ್ರಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದೆ ಎಂಬ ಸಂದೇಹವನ್ನು ಅಷ್ಟು ಹಗುರ 
ವಾಗಿ ತಳ್ಳಿಹಾಕಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತೂ ವಿವಾದಾಸ್ಪದವಲ್ಲ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅದರ ಪುರಾತನ 
ಸಮಗ್ರೀಕರಣ ಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯುಚ್ಚ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿತವಾದ ಜಾತಿ ಅತ್ಯಂತ 
ಕಡಿಮೆ ಆದಾಯವುಳ್ಳವರದ್ದೇ ಆಗಿತ್ತು ; ಅಥವಾ ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಎರಡನೆಯ ಅಥವಾ 
ಮರನೆಯ ಜಾತಿಗಳಿಗೆ ಸಿಕ್ಕುತ್ತಿದ್ದ ಆದಾಯ ಅದಕ್ಕೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅಂತಸ್ತಿನಲ್ಲಿ ವರಿಷ್ಠ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದ ಜಾತಿ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಆ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದೆ ಇರುವಂತೆ ನಡೆದ ಸಮಗ್ರೀ 
ಕರಣಗಳು ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಸ್ಥಿರೀಕರಣಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದಿದೆ. 


ಅಂತಸ್ತು ಮತ್ತು ಆದಾಯಗಳ ಸಂಬಂಧ ಅನೇಕವೇಳೆ ತಪ್ಪಿದೆ, ಅಲ್ಲದೆ 
“ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಅವನವನ ಅಗತ್ಯಗಳಿಗನುಸಾರವಾಗಿ, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಂದಲೂ 
ಅವನವನ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ” ಎಂಬ ಕಮನಿಸ್ಟ್ ಘೋಷಣೆಯನ್ನು 


೫೦ 


ಇತಿಹಾಸ ಚಕ್ರ. 


ಕುರಿತು ಯೋಚಿಸುವುದಾದರೆ , ಭಾರತದ ಪ್ರಾಚೀನ ಋಷಿಗಳ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ 
ಉಕ್ತಿಗಳು ಹೇರಳವಾಗಿವೆ ; ಕೊನೆಗೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್ ಕೂಡಾ ಒಬ್ಬ ಆಧುನಿಕ ಋಷಿಯೇ 
ಸರಿ, ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಆಚರಿಸಿ ತೋರಿಸಲಾಯಿತೇ 
ಎಂಬುದನ್ನು ನಾನು ಹೇಳಲಾರೆ. ಕಮನಿಸ್ಟ್ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಸೂತ್ರವನ್ನು 
ಆಚರಣೆಗೆ ತರುವ ಯತ್ನ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ - ತತ್ಕಾಲಕ್ಕೆ ಈ ಸೂತ್ರವನ್ನು 
` ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಅವನವನ ಕೆಲಸಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ' ಎಂಬ ಸೂತ್ರಕ್ಕಾಗಿ ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡಲಾಗಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರೂ ಕೂಡಾ, ಯಾವ ಸೂತ್ರವನ್ನೇ 
ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡಲಿ, ರಷ್ಯಾ ದೇಶದೊಳಗೆ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಗುಂಪು 
ಗಳನ್ನು ಅವರವರ ಅಂತಸ್ತುಗಳಲ್ಲೂ ಆದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ 
ಎಂಬುದು ಸತ್ಯ ಸಂಗತಿ . ಹೊಂದಾಣಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಬಯಸಿ 
ಹೋರಾಟ ನಡೆಸಲು ಅವರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ಬದಲಾವಣೆ ಆದರೆ 
ಅದು ಬರುವುದು ವರಿಷ್ಠರಿಂದ, ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಸ್ವಲ್ಪ ಕಾಲ ಕಳೆದ ಮೇಲೆ, ಒಟ್ಟು 
ಆದಾಯದಲ್ಲಾಗುವ ಹೆಚ್ಚಳದಿಂದ ಆಗಬಹುದಾದ ಆದರೆ ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾದ ಪ್ರಮಾಣ 
ವನ್ನು ಕೆಡಿಸದ ಬದಲಾವಣೆಗಳಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ ಇನ್ನು ಬೇರೆ ವಿಧದ ಯಾವ ಬದಲಾ 
ವಣೆಯ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ ಕಲಹವನ್ನು ಕಮನಿಸ್ಟ್ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕೊನೆಗೊಳಿಸುವುದೆಂಬುದು ಸರಿಯಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ವರ್ಗಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ತೊಡೆದು ಹಾಕುವಂತೆ ಅಲ್ಲ, ಅಂತಸ್ತು ಆದಾಯಗಳು ನಿಶ್ಚಲವಾಗಿ ನಿಷ್ಕರ್ಷಿಸಿರುವ 
ಹೊಸ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಹಾಗೆ, ಇತ್ತೀಚಿನ ಯೂರೋಪಿನ ಇತಿಹಾಸದ ಈ 
ಎರಡೂ ಆಂದೋಳನಗಳು, ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್ ಚಳುವಳಿಗಳು, ಜಾತಿ 
ಪದ್ದತಿಯ ಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಗಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ತನ್ನ ಆಂತರಿಕ ಅಸಾಂಗತ್ಯವನ್ನು 
ಕೊನೆಗಾಣಿಸಲು ಯೂರೋಪಿನ ಸಂತ್ರಸ್ತ , ಪೀಡಿತ ಆತ್ಮ ನಡೆಸಿದ ಪ್ರಯತ್ನವಾಗಿದ್ದರೆ 
ಯಾರೂ ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ವರ್ಗನಿರ್ಮ ಲನ ಎಂಬ ಮಂತ್ರಕ್ಕೆ , 
ನ್ಯಾಯವಾಗಿಯೇ ಮುಗ್ಧರಾದವರು ವರ್ಗಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮೂಲನಗೊಳಿಸುವ ತಮ್ಮ 
ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ತಪ್ಪನ್ನು ಮಾಡಬಾರದೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಇದು 
ಒಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಕೊಡುವ ಸಂಗತಿ. . 


ಜಾತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ರಷ್ಯಾ ನಡೆಸಿದ ಪ್ರಯತ್ನ ಜರ್ಮನಿಯ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕಿಂತ ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಭಿನ್ನವಾದದ್ದು . ಜರ್ಮನ್ ಪ್ರಯತ್ನ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಅಸಹನೀಯವಾದ ವರ್ಗಕಲಹದಿಂದ 
ತುಂಬ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿದ್ದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ಅಗತ್ಯದಿಂದ. 
ಜರ್ಮನಿಯ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಹೊರಗಡೆಯ ಪೋಷಣೆಯನ್ನು ಪೂರಯಿ 
ಸುವ ಯತ್ನವೂ ಇದು ಆಗಿದ್ದಿರಬಹುದು. ವ್ಯವಸಾಯಪ್ರಧಾನವಾದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ 


ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 
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ಯಲ್ಲಿ ಬಹಳ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದ ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಅಗತ್ಯ 
ದಿಂದ ಬಹುಶಃ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ; ಇದು ವರ್ಗಕಲಹದ ತೀವ್ರ 
ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಿರುವ ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ಸಾಧನ 
ಸಾಮಗ್ರಿಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ರಷ್ಯಾದ ಜನಸಾಂದ್ರತೆ ಬಹಳ ಕಡಿಮೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ರಷ್ಯ ತನ್ನ ಅರ್ಥಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಫಲ 
ವಾಯಿತು, ಅದರ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಹೊರಗಡೆಯ ಒತ್ತಾಯಗಳು ತೊಡೆದು 
ಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೂ ಮುಂದೆ ವರ್ಗವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಬದಲಾಯಿಸುವಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ರಕ್ಷಕ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಇವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಇರುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದದ್ದೇ ಎಂಬುದು ಊಹೆಗೆ ಬಿಟ್ಟ ಮಾತು. 
ಇಷ್ಟೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಅನೇಕ ಅಸಹ್ಯ ಲಕ್ಷಣಗಳ ಜೊತೆಗೆಕ ನಿಸ್ಟ್ ರಷ್ಯಾ ಎಲ್ಲ 
ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಜುಗುಪ್ಪೆ ಹುಟ್ಟಿಸುವ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನೂ ತೋರಿಸು 
ತದೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ಶೇಕಡಾ ಇಪ್ಪತ್ತರಷ್ಟಿದ್ದರೆ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ 
ಶಿಕ್ಷಾ ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ, ಕೂಟ ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಸಂಖ್ಯೆ ಶೇಕಡಾ ಐದು 
ಹತ್ತರವರೆಗೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಆಗಿರಬಹುದಾದಂತೆ ತೀರ ಪರಕೀಯವಾದ 
ಅಂಗಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನದ ಫಲವಾಗಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ. 
ಅದರ ಕಾರಣ ಏನೇ ಆಗಿದ್ದಿರಲಿ, ಆರ್ಥಿಕ ಪುನರ್ನಿಮರ್ಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ ಅಗ್ಗದ 
ಧಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಶ್ರಮವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಲುವಾಗಿ ನಿರ್ದಯಂ 
ವಾಗಿ ಯೋಜಿಸಿದ ಭವ್ಯತಂತ್ರ ಇದು. ರಷ್ಯಾದ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಭಾರತದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಎದ್ದು ಕಾಣುವಷ್ಟು ಕ್ರೂರ ಎಂಬ ಮಾತು ಬಹಳ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮೋಸ, ಏಕೆಂದರೆ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕಾಲ ಮತ್ತು ಮತಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಅದನ್ನು ತಕ್ಕಷ್ಟು ನುಣುಪುಗೊಳಿಸಿರ 
ಬಹುದು ; ಜಾತಿಯಿಂದ ಸಂಕಟಪಡುತ್ತಿರುವವರಿಗೂ ಅದು ಸ್ವೀಕಾರ್ಯವಾಗುವ ಹಾಗೆ 
ಮಾಡಿ ಅದರ ನಿರ್ದಯತ್ವವನ್ನೂ ಭೂಗತಗೊಳಿಸಿ ಗುಪ್ತವಾದ ಆದರೆ ವ್ಯಾಪಕವಾದ 
ಒಂದು ವಿಷವಾಹಿನಿಯನ್ನಾಗಿ ಅದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. 


ವರ್ಗವೊಂದು ಜಾತಿಯಾಗಿ ಘನೀಭೂತವಾಗುವ ವಿದ್ಯಮಾನ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಗೊತ್ತಿರಬೇಕು. ಅದು ಎಲ್ಲ ಯುಗಗಳಲ್ಲೂ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ, ವರ್ತಮಾನ ಕಾಲ 
ದಲ್ಲೇ ಅದು ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಯೂರೋಪಿನ ಚೈತನ್ಯ 
ಇನ್ನೊಂದು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಶಕ್ತವಾಗುವುದೇ ಎಂಬುದು 
ಬೇರೆ ಮಾತು. ಅದರ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೆಲ್ಲ ಸೋಲಬಹುದು. ತಾಂತ್ರಿಕ ಸಂಶೋಧನೆಗಳ 
ನಿರಂತರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ತನ್ನ ಜನ ಸ್ಥಿರ 
ವಾದ ಶ್ರೇಣಿಕ್ರಮವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ತೀರ ಕಷ್ಟವಾಗ 
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ಬಹುದು. ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯ ಅವನತಿ, ತಾಂತ್ರಿಕ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಇವು ಯೂರೋಪಿನ 
ಸಮಾಜ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಕಡೆ ಒಲಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಿದರೂ ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ನಡೆದ 
ದೀರ್ಘಕಾಲದಹೋರಾಟದ ಸಂಪ್ರದಾಯ ಮುರಿಯಲಾರದಷ್ಟು ಬಿಗಿಯಾಗಿರುವುದು 
ಕಂಡುಬರಬಹುದು. ಯುದ್ದ ಸಾಮರ್ಥ ದುರ್ಬಲವಾಗುವುದರಿಂದ ಅದು ಎರಡರಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಕಡೆ ವಾಲಬಹುದು : ಜಾತಿ ಸ್ಥಾಪನೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಪರಿಹಾರ 
ವನ್ನು ಹುಡುಕುವುದು ಅಥವಾ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ತೀವ್ರಗೊಳಿಸುವುದು. ಆಗ ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗುವುದು , 
ಒಡೆದುಹೋಗುವುದು ಅಥವಾ ಇನ್ನೂ ಬಲಿಷ್ಠವಾದ ನಾಗರಿಕತೆಯಿಂದ ಪರಾಜಿತ 
ವಾಗುವುದು . ಆಂತರಿಕ ಹೋರಾಟ ಅಸಹನೀಯವಾದಾಗ ಜಾತಿಯ ಕಡೆಗೆ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಆರಂಭವಾಗುವುದು. ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯ ವಿದ್ಯಮಾನ, ವರ್ಗಗಳ ನಿರ್ಮೂಲನ 
ಈ ಎರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂದು ಯಾರೂ ಮನಸ್ಸಿನ ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ತುತ್ತಾಗಬಾರದು. 
ವರ್ಗಗಳ ನಿರ್ಮೂಲನದ ಬಗ್ಗೆ ನನಗಿರುವ ಕಾತರಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಇನ್ನು ಯಾರಿಗೂ 
ಇರಲಾರದು, ಆದರೆ ವರ್ಗ ನಿರ್ಮೂಲನದ ಮುಸುಕಿನೊಳಗೆ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸ 
ಲಾಗಿದೆ ಎಂಬ ವಿಷಯ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಭಯ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವನ ಇತಿ 
ಹಾಸವೆಲ್ಲವೂ ಜಾತಿಗಳು ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಣ ಒಂದು ಆಂತರಿಕ ಚಲನೆಯಾಗಿ, 
ವರ್ಗಗಳು ಜಾತಿಗಳಾಗಿ ಘನೀಕರಿಸುವ , ಜಾತಿಗಳು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ಶಿಥಿಲಗೊಳ್ಳುವ 
ವಿದ್ಯಮಾನವಾಗಿ ಬಂದಿದೆ. 


ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಜಾತಿಗಳನ್ನೂ ನಿರ್ಮೂಲನಗೊಳಿಸ ಬಯಸುವವರು 
ಮಾನವೇತಿಹಾಸದ ಈ ಮಲ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅದನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಎರಡನ್ನೂ ಕೊನೆಗೊಳಿಸಲು ತಕ್ಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಬೇಕು. 
ಇತಿಹಾಸ ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ತನಗೆ ತಾನೇ ಮಾಡಲಾರದು, ಅಲ್ಲಿ ಸ್ವಯಂಚಾಲಕಗತಿ 
ಇಲ್ಲ, ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಇಷ್ಟು ದೀರ್ಘಕಾಲದ ವರೆಗೆ ಭಾರತ 
ಮೂರ್ಛಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಲತೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿದಿತ್ತು ; ಈಗಹೊಸತಾಗಿ, ಜಾಗ್ರತವಾದ 
ಜೀವಶಕ್ತಿ ಜಾತಿಯ ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ಸಡಿಲುಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ ; ಆಂತರಿಕ 
ವೈಷಮ್ಯವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವ ಬಗ್ಗೆ ಹೋರಾಟ ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರ ಬಂಡ 
ವಾಳಗಾರಿಕೆಗೆ ಅಥವಾ ಕಮ್ಯೂನಿಸಮ್ಮಿಗೆಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಸಾರಾಸಗಟು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವಂಥ ತಪ್ಪು ವಿಚಾರದಿಂದ ಜಾತಿಗಳು ವರ್ಗಗಳಾಗಿ ಶಿಥಿಲಗೊಳ್ಳುವ ಈ 
ಕ್ರಿಯೆ ಸ್ಥಗಿತವಾಗುತ್ತದೋ - ನಾನು ಹೇಳಲಾರೆ. ಬಂಡವಾಳಗಾರಿಕೆಯದಿರಲಿ, 
ಕಮನಿಸಮ್ಮಿನದಿರಲಿ ಅಂಥ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ವಿಚಾರವನ್ನು , ಯಾವ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಂದರ್ಭ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಅದು ಉದ್ಭವಿಸಿತು ಎಂದು ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷೆ ನಡೆಸದೆ ಸಾರಾಸಗಟು 


ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 


೫೩ 


ನುಂಗಿದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಅದು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಈಗ ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತಿರುವ ಜೀವಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅದರ ಸೆಲೆಯಲ್ಲೇ ಆಕ್ರಮಿಸಬಹುದು. ಹಾಗಾದ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಒಂದು ಜಾತಿಘಟನೆ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬಹುದು ; ಅದರಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷ, ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥಾಪಕ ವರ್ಗ , 
ಬೌದ್ದಿಕ ವರ್ಗ ಇವು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಿರಗೊಂಡು ಉಳಿದ 
ಜನವೆಲ್ಲ ಕೆಳ ಅಂತಸ್ತಿಗೆ ಸೇರಿದ ಶ್ರೇಣಿಬದ್ದ ಗುಂಪುಗಳಾಗಿ ವಿಭಾಗಗೊಳ್ಳಬಹುದು. 


೬ / ಖಂಡಾಂತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 


ಒಂದು ಸಮಾಜ ಅಥವಾ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಬಾಹ್ಯರೇಖೆಯ ಹೊರಗೆ ನಡೆಯುವ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುವ ಆಂತರಿಕ ಆಂದೋ 
ಲನವೂ ಸಿಕ್ಕಿಹಾಕಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ವರ್ಗಗಳ ಈ ಹೋರಾಟದ ಜೊತೆ 
ಜೊತೆಗೇ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆಯೂ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಗಳ ಪಲ್ಲಟಗಳು ಯುಗದಿಂದ ಯುಗಕ್ಕೆ ಕ್ರಮಬದ್ಧವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತ 
ಬಂದಿವೆ. ಇತಿಹಾಸದ ಶಿಖರಾಗ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಜನಾಂಗವೂ ಸರ್ವಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿ ನೆಲೆ 
ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಶಿಖರಗಳ ಮೇಲೆ ಭಾರತದ ಜನರ ಕುಳಿತವರೇ , ಕಳೆದ 
ಇನ್ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲಾವಧಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅವರು ಕೆಳಗೆ ದೂಳಿನಲ್ಲಿ 
ಹೆರಳುತ್ತ ಇದ್ದಾರೆ. ಈ ಮುನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನ 
ಜನಾಂಗಗಳು ಇತಿಹಾಸದ ಶಿಖರಗಳನ್ನು ಸ್ವಾಧೀನಪಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಶಕ್ತಿಯ 
ಸುಭಿಕ್ಷವೂ ಯಾವಾಗಲೂ ಒಂದು ಪ್ರದೇಶದಿಂದ ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ಪಲ್ಲಟಗೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಬಂದಿವೆ. ಭೂಖಂಡಗಳಲ್ಲಿ ಯುರೋಪು ಈ ಮುನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಭೂ 
ಖಂಡಗಳಿಗೆಲ್ಲ ದೊರೆಯಂತೆ ಇದ್ದರೂ ಭಾರತವೂ ಕೂಡಾ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಲ, 
ಒಂದು ಸಲವಂತೂ ಖಂಡಿತವಾಗಿ , ಆ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಇತ್ತು . ಗ್ರೀಸ್,ರೋಮ್, ಚೀನಾ, 
ಅರೇಬಿಯಾ ಮತ್ತು ಒಂದು ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಮೆಕ್ಸಿಕೋ ಕೂಡಾ ಅಂಥ ಶಿಖರಗಳಲ್ಲಿ 
ಆಸೀನವಾಗಿದ್ದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೇ , ಅಭ್ಯುದಯ ಮತ್ತು ಪತನ ಇವು ಎಲ್ಲ ಜನರ ಗುಂಪು 
ಗಳಿಗೂ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಿಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಲಕ್ಷಣ . ಇದರಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡ ಸಂದರ್ಭ 
ಈವರೆಗಂತೂ ಕಂಡುಬಂದಿಲ್ಲ. 


ಇಲ್ಲಿಯ ತನಕವೂ ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸವೆಲ್ಲ ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿಯ 


೫೫ 


ಖಂಡಾತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 


ನಡುವಿನ ಆಂದೋಲನ, ಹೊರಗಡೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪ್ರದೇಶದಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು 
ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಗಳ ಸ್ಥಾನಾಂತರ ಇಷ್ಟ ಆಗುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಈ 
ಬಾಹ್ಯಪಲ್ಲಟ ಮತ್ತು ಆಂತರಿಕ ಆಂದೋಳನ ಇವು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿವೆ. 
ಒಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಜನಾಂಗ ಶಕ್ತಿ , ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮಹಾ ಸಾಧನೆಗಳ ಮಟ್ಟವನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವಷ್ಟು ಅಭ್ಯುದಯಗೊಳ್ಳುತ್ತ ಬರುವಾಗ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಶಿಥಿಲೀಕರಣವೂ , 
ಆಂತರಿಕ ಸಮಾನತೆಯಕಡೆಗೆ ಚಲನವೂ , ಹತೋಟಿಗೆ ಬರುವಷ್ಟೇ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಾದರೂ 
ವರ್ಗಕಲಹವೂ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಪ್ರತಿ ವರ್ಗವೂ ತನ್ನ ಅದೃಷ್ಟವನ್ನು ಉತ್ತಮ 
ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೂ ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯರ ಮಧ್ಯೆ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವಂಥ 
ಒಂದು ಅಂತಸ್ತನ್ನು ಪಡೆಯಲೂ ಹೆಣಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಒಟ್ಟು 
ಸಂಕೀರ್ಣದ ಅವನತಿ ಸಂಭವಿಸುವಾಗ ಆ ಸಮಾಜದ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ ಹೋರಾಟ 
ಎಂಥರೂಪವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆಂದರೆ, ನ್ಯಾಯಬದ್ಧವಾದ ಒಂದು ಶಾಸನಕ್ರಮವೇ 
ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಒಡಕಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಸಮಾನತಾಪರವೆಂದು ನಂಬಲಾಗುತ್ತದೆ. 
ನ್ಯಾಯಬದ್ಧವಾದ ಜಾತಿಕ್ರಮವೊಂದು ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗಲಿ, ಆಗದೆ ಇರಲಿ, ಒಂದಲ್ಲ 
ಒಂದು ಹಂತದಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಿಷ್ಟತೆ ಆರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ ; ಒಂದು ಅಥವಾ ಎರಡು 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ತರುವಾಯ ಆ ಸಮಾಜ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗದೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೊರಗಡೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವಾಗ ಒಳಗಡೆ ಅಸಮಾನತೆ ತಗ್ಗುತ್ತದೆ; 
ಹಾಗೆಯೇ ಅಂಥ ಶಕ್ತಿ ಕುಗ್ಗಿದಂತೆ ಆಂತರಿಕ ವೈಷಮ್ಯ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. ಜಾತಿಕ್ರಮ ತನ್ನ 
ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸುತ್ತದೆ. 
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ಒಂದು ಸಮಸ್ತ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶದ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಕಾಲದಮೂಲವಸ್ತುಗಳೆಂದರೆ 
ಒಳಗಡೆ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ, ಹೊರಗಡೆ ಅವನತಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಅಥವಾ 
ವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಶಕ್ತಿ , ಯಾವುದೇ ಸಮಾಜವಾಗಲೀ ಅದನ್ನು ಹೊರಗಡೆಯಿಂದ 
ನೋಡಿದಾಗ ಅದು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಮಾಜಗಳ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಜೊತೆಗೆ 
ಅನುಕೂಲಕರವಾದ ಅಥವಾ ಹಿತಕರವಲ್ಲದ ಒಂದು ಶಾಶ್ವತ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ಒಳಗಡೆಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಅದು ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ ಸುತ್ತುತ್ತಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಈ ಎರಡು 
ಆಂತರಿಕ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯ ಚಲನೆಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸುವ ಸೂತ್ರವೆಂದರೆ ಅದರ 
ವ್ಯವಸ್ಥಾತ್ಮಕ ಹಾಗೂ ತಾಂತ್ರಿಕ ದಕ್ಷತೆಯ ಸ್ಥಿತಿ. ಇಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಸಮಾಜವೂ ತಾನು ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆಂದು ಭ್ರಮಿಸುತ್ತ 
ಲಿದ್ದರೂ ಅದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟವೂ ಪರಿಮಿತವೂ ಆದ 
ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಲು ಮಾತ್ರ ಸಮರ್ಥವಾಗಿತ್ತು . ಅದರ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಥದು ಎನ್ನುವುದರ ಮೇಲೆ ಅದರ ಆಂತರಿಕ ಮತ್ತು 
ಬಾಹ್ಯ ಚಲನೆಗಳ ಗುಣ ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆ ತನ್ನ ಪರಮಾವಧಿ 
ದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಚಲಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಮತ್ತು ಅನಂತರ ಕೆಲವು ಸಮಯದವರೆಗೆ ಹೊರ 
ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ತನಗಿರುವ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಅದು ತನ್ನ ಶಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ ಇರುವ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಶಕ್ತಿಯ ಅರ್ಥ ಅದು ಬೇರೆ 
ಸಮಾಜಗಳಿಂದ ಸತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ ಎಂದೇ ಆಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ; ಆದರೆ ಮುಕ್ಕಾಲು 
ಮೂರುವೀಸ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ಹಾಗೆ ಸತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ಹೇಗೂ 
ಇರಲಿ, ಅಂಥ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಮೇಲೆ ಆಕ್ರಮಣ ನಡೆಸಬೇಕೆಂಬ ಚಾಪಲ್ಯ 
ಪರಕೀಯರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟದಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ; ಅಲ್ಲದೆ ಅಂಥ ಆಕ್ರಮಣ ನಡೆಸುವಷ್ಟು 
ಮೂರ್ಖತನವನ್ನು ಪರದೇಶದವರು ತೋರಿಸಿದರೆ ಅಂಥ ಆಕ್ರಮಣಗಳನ್ನು 
ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿಸಲು ಸಮರ್ಥವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ ಸ್ವಲ್ಪ 
ಕಾಲದ ಅನಂತರ ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆ ಇತರ ಸಮಾಜಗಳೊಡನೆ ತನಗಿರುವ ಸಂಬಂಧ 
ದಲ್ಲಿ ಅವನತಿ ಹೊಂದಲು ತೊಡಗುತ್ತದೆ ಕ್ರಮೇಣ ಅದು ಆ ಸಮಾಜಗಳ ದುರಾಶೆಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಅಥವಾ ಬಹಳ ಅಪರೂಪವಾಗಿ, ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ 
ಉಳಿದು ಅದು ನಿಂತು ನಾರಲು ಬಿಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಉಭಯ ಸ್ಥಿತಿಗಳಲ್ಲೂ ಅದು 
ತನ್ನ ಆಂತರಿಕ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯ ಚಲನೆಗೆ ಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ನೆರವೇರಿ 
ಸಲು ಅಸಮರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾವ ಸಮಾಜವೇ ಆಗಲಿ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಒಂದು ಸಲ 
ತನ್ನ ದಕ್ಷತೆಯ ಗತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಆ ಗತಿ ದೃಢಪಟ್ಟಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ಬದಲಾಯಿ 
ಸಲು ಸಮರ್ಥವಾಗಿಲ್ಲ. ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆ ಅಥವಾ ಎಲ್ಲ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲೂ ದಕ್ಷತೆ - ಇದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದದ್ದೇನು ಎಂಬುದನ್ನು ಮನುಷ್ಯನ ಬುದ್ದಿ ಈವರೆಗೂ ತಿಳಿಯಲು ಸಮರ್ಥ 
ವಾಗಿಲ್ಲ. 


ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡ ಬಳಿಕ ಸ್ವಲ್ಪ ಕಾಲದ ತನಕ ಒಂದು ಸಮಾಜ 
ಬಹಳ ಆಳದವರೆಗೂ ಕಲಕಿಹೋಗುತ್ತದೆ, ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ಕೂಗಾಟ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಈ ಗಲಾಟೆಗೆ ತೃಪ್ತಿಯೂ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿಯ 
ತನಕ ಎಲ್ಲ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾಗಿಲ್ಲ ; ಅಲ್ಲದೆ, ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಬಯಸುವ ಪರಿಮಿತಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಸಮಾನತೆಯ ಸಿದ್ದಿಸಿಲ್ಲ. ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ 
ದಕ್ಷತೆಯ ಸಂದರ್ಭ ಮತ್ತು ಅದರ ಸಂಗಡವೇ ಇರುವ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಶಕ್ತಿ ಸುಭಿಕ್ಷ 
ಗಳು - ಇವು ಉತ್ತಮ ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಮಾನತೆಗಾಗಿಯೂ 
ನಡೆಯುವ ಆಂತರಿಕ ಚಳುವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವನ್ನಾದರೂ ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸಲು ಸಮರ್ಥವಾಗು 
ತದೆ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳ ಸಂಪಾದನೆಗಳಲ್ಲ ಅಂತಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸಾಪೇಕ್ಷ 


7] ಖಂಡಾಂತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 


೫೭ 


ಪ್ರಮಾಣ ಸಮಾನತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಒಲಿಯದಿದ್ದರೂ ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಒಂದು ಸಮಾಜದೊಳಗಡೆಯಲ್ಲಿ ಸಮೀಪೀಕರಣ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಯ 
ತೋರಿಕೆಯನ್ನಾದರೂ ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಬರುತ್ತದೆ; ಅಲ್ಲದೆ ಆಹಾರ ವಸ್ತ್ರ ಮೊದಲಾದ 
ಜೀವನದ ಕನಿಷ್ಠ ಅಗತ್ಯಗಳ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಈ ತೋರಿಕೆ ಸಾರತಃ ನಿಜವಾದದ್ದೇ . 
ತಂತ್ರಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟು ಅಥವಾ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿ ಅವನತಿ ಇವು ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾದ ಕಾರಣ ಒಂದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸೇರಿರುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳ ಗಳಿಕೆಯಲ್ಲ 
ಅಂತಸ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ಆಶಕ್ಯವಾದಾಗ ಕೆಳದರ್ಜೆ 
ಗಳ ಜನ ಮೇಲ್ದರ್ಜೆಗಳ ಜನದ ಮೇಲೆ ಅತಿಕ್ರಮ ನಡೆಸಲು ಬಿಡುವ ಮೂಲಕವಾಗಿ 
ಯಲ್ಲದೆ ಇನ್ನಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸಮಾನತೆಯ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಪೂರೈಸಲು ಆಗುವು 
ದಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಅತಿಕ್ರಮಣಗಳು ಒಂದು ಮಟ್ಟದವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ . ಇದು ಒಂದು 
ನಾಗರಿಕತೆಯೊಳಗಡೆ ನಡೆಯುವ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಪರಮಾವಧಿಯ ಅವಸ್ಥೆ 
ಯಾಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ಕ್ರಿಯೆಯ ಮಿತಿಯನ್ನು ಬಹು ಬೇಗ ಮುಟ್ಟುಲಾಗು 
ತದೆ. ಆಗ ವರ್ಗಕಲಹ ಸಮಾಜ ವಿಚ್ಚೇದಕ ಪರಿಮಾಣವನ್ನು ತಳೆಯುತ್ತದೆ. ಈ 
ವಿಶೇಷ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಕಲಕಿ ಹೋದಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಪುನಃ ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಹೃತೂರ್ವಕ 
ವಾದ ಕೆಲಸ ನಡೆಯುತ್ತದೆ ; ನ್ಯಾಯ ಎಂಬುದು ಆ ಕಾಲದ ಪರಮ ಆದರ್ಶವಾಗು 
ತದೆ. ನ್ಯಾಯದ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಮುಂದೊತ್ತದಿದ್ದರೆ ಕ್ರಮಬದ್ದವಾದ ಜೀವನ 
ಅಸಂಭಾವ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ; ಅಭದ್ರತೆಗೆ ಮೇಲುಗೈ ಆಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿರುವ ನ್ಯಾಯದ ದೃಷ್ಟಿಯ ಮೂಲಕ ಅಲ್ಲಿ ಒಂದು ತರ್ಕಬದ್ಧವಾದ 
ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಇದ್ದ 
ಸಮಾನತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಸಂಪಾದನೆಗಳ ಮತ್ತು ಅಂತಸ್ತುಗಳ ಒಂದು ಕ್ರಮಬದ್ಧ 
ಶ್ರೇಣಿಗಳಾಗಿ ಘನೀಭವಿಸುತ್ತವೆ ; ಹಾಗಾದರೆ ಆ ನಾಗರಿಕತೆ ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು ಕಾಲ ತಾಳಿ 
ನಿಲ್ಲಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಂಥ ಸ್ಥಿರತೆ ತನ್ನ ಆರಂಭದಲ್ಲೇ ತನ್ನೊಳಗೆ ಜಡತ್ವದ ಬೀಜ 
ವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಗೆ ಬೇರೊಂದು ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕಿ 
ಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ತನ್ನ ಸೃಷ್ಟಿಶಕ್ತಿಗಳು ಪುನಃ ಜಾಗ್ರತವಾಗುವವರೆಗೂ ಹೀಗೆ 
ಪರಿಪಕ್ವವಾದ ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆ ನಿಂತು ನಾರುವುದೂ , ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗಿ ಹೋಗು 
ವುದು ಅನಿವಾಯ್ಯ . 


ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ಹುಟ್ಟುವ ಪ್ರೇರಣೆಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯೇ ವರ್ಗ , ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವ 
ಪ್ರೇರಣೆಯ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಜಾತಿ, ಸಮಾನತೆ ಎಂಬುದು ಹೆಚ್ಚು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ 
ಚೈತನ್ಯಪೂರ್ಣವಾದ ಪ್ರಚೋದನೆ ; ಅದಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ನ್ಯಾಯಪ್ರೇರಣೆ ಎಂಬುದು 
ಉತ್ತೇಜಿತವಾದ ಪ್ರಚೋದನೆ. ಈ ಪ್ರಚೋದನೆಗಳೆನೂ ನಿರ್ವಾತ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟ 


HSS 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


Y ) 


ಗೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ . ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುವ ಮತ್ತು ಅವನತಿ ಹೊಂದುವ ಒಂದು ಸಮಾಜದ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅವು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತವೆ. ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆ 
ವಿಘಟನೆಯಾಗಿಯ ನ್ಯಾಯ ನಿಶ್ಲೇಷ್ಟೆಯಾಗಿಯೂ ಕುಲಗೆಡುವುದು ಅನಿವಾಯ್ಯ . 
ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ವರ್ಗ, ವರ್ಗದಿಂದ , ವಿಘಟನೆ ; ಈ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ಅದರ ವಿರುದ್ದ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾದ ನ್ಯಾಯದಿಂದ ಜಾತಿ , ಜಾತಿಯಿಂದ ಜಡತ್ವ , ಮತ್ತೆ ಪುನಃ ಸಮಾನತೆಯ 
ಕಡೆಗೆ - ಇದು ಯಾವ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಾಗಲೀ ಮಾನವನಿಯತಿಯ ಪೂರ್ಣಚಕ್ರ . 
ಮನುಷ್ಯನ ವಿಧಿ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ನ್ಯಾಯಗಳ ನಡುವೆ , ಕಾರ್ಯೋತ್ಸಾಹ ಮತ್ತು 
ಸ್ಥಿರತೆಗಳ ನಡುವೆ ತೂಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ ; ಒಂದರ ಹಿಂಸೆಯ ಶಾಪದಿಂದ ಇನ್ನೊಂದರ 
ಕ್ಷಯದ ಶಾಪದಿಂದ ಮಾನವವಿಧಿ ಗ್ರಸ್ತವಾಗಿದೆ. ವಿಧಿಯ ಈ ಆಟ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ಅಥವಾ ಅವನತಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯ ರಂಗಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ 
ನಡೆದು ಮುಗಿಯುತ್ತದೆ. ಈ ಎರಡರ ನಡುವೆ ನಿರಂತರ ಪರಸ್ಪರಕ್ರಿಯೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
ನಡೆಯುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಮತ್ತೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ 
ನಾಗರಿಕತೆಯಿಂದ ವರ್ಗಗಳಿಂದ ಬರುವ ಸಮಾನತೆಯ ಆವಿಷ್ಕಾರದ ಗತಿ ತ್ವರೆಗೊಂಡರೆ , 
ವರ್ಗಗಳು ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಬಲಗೊಳಿಸಿ ಅದನ್ನು ಪರಿಪಕ್ವಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ವರ್ಗ 
ಕಲಹದ ಹಿಂಸಾತಿರೇಕದಿಂದ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅವನತಿಯ ವೇಗ ಇನ್ನಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಿದರೆ , 
ಅಂಥ ಅವನತಿ ಹಿಂಸೆಯನ್ನೂ ವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇದೇ ರೀತಿ ಜಾತಿಯ ವಿಚಾರದಲ್ಲೂ 
ಕೂಡಾ ಜಾತಿಯ ನಿಶ್ಚಿಷ್ಟತೆ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಕೊನೆಯ ಅವನತಿ ಈ ಎರಡೂ 
ಪರಸ್ಪರ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತವೆ. 


ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಈ ಅಭ್ಯುದಯ ಪತನಗಳನ್ನೂ ತನ್ನ ಮುಂದೆ ಇತಿಹಾಸದ ಅನಂತ 
ಮರುಭೂಮಿ ಪ್ರಸರಿಸಿರುವುದನ್ನೂ ನೋಡುತ್ತಿರುವುದು ವರ್ಗದ ಕೊಂಬೆಯಿಂದ 
ಜಾತಿಯ ಕೊಂಬೆಗೆ ಕೋತಿಯಂತೆ ನೆಗೆದಾಡುತ್ತಿರುವುದೂ ಇದೇ ಸದಾಕಾಲಕ್ಕೂ 
ಸಲ್ಲುವ ಮನುಷ್ಯನ ಹಣೆಬರೆಹವೇ ? ಈ ಬಗೆಯ ಮಾನವಾನುಭವಚಕ್ರಗಳು ಆವರ್ತ 
ಗೊಳ್ಳುವುದು ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಲ್ಲದೇ ನಿಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಸೂಚನೆಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಕೆಲವು ಮಂದಿ ಇತಿಹಾಸ ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ಮಾನವಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಶ್ರದ್ದೆಯನ್ನು ತುಂಬಲು ಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವಿಚಾರನಿಷ್ಠವಾದ ವಾದದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂಥ ನುಡಿಕಟ್ಟನ್ನು ಒಡ್ಡಿದ್ದಾರೆ. ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣ ತರ್ಕದ 
ಬದಲು ಪುಕ್ಕಲು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕತೆಗೆ ಶರಣುಹೋಗಲಾಗಿದೆ. ಇತ್ತೀಚಿನ ಇತಿಹಾಸಕಾರರು 
ಹೇಳುವ ಈ ಸೃಜನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಆವರ್ತಗೊಳ್ಳುವ ಮಟ್ಟಗಳು ಎಂಬ ಮಾತಿಗಾಗಲೀ 
ಜಡವಾದಿ ವಿವರಣಕಾರರ ರೇಖಾಗತಿಯ ಅಥವಾ ಭಗ್ನಪ್ರಗತಿ ಎಂಬ ಮಾತಿಗಾಗಲೀ 
ಹೆಚ್ಚು ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ನಂಬಿಕೆಗೆ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ಖಂಡಾಂತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 


೫೯ 


ಅದರ ಚಕ್ರಗತಿಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ಆವೃತ್ತಿಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಈ ಮಟ್ಟಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ಅಥವಾ ಪ್ರಗತಿಶೀಲ ಎಂದು ವರ್ಣಿಸು 
ವುದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಆಧಾರವೂ ಇಲ್ಲ . ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತದ, ರೋಮಿನ, ಆಧುನಿಕ 
ಯೂರೋಪಿನ, ಜಗತ್ತಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ವರ್ಗಗಳು 
ಒಂದರಿಂದೆಂದು ಬೇರೆಯಾಗಿವೆ , ಆದರೆ ಸೃಜನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಅದೇ ರೀತಿ 
ಭಾರತದ ಅಥವಾ ಚೀನಾದ ಜಾತಿಗಳು, ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು ರಷ್ಯಾಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಲು 
ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟ ಜಾತಿಗಳು, ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೇ ಆಗಾಗ ರೂಪುಗೊಂಡ ಜಾತಿಗಳು , 
ಇವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹೌದು ; ಆದರೆ ಅವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಇಲ್ಲ. 
ಅತ್ತಿಂದಿತ್ತ ತೂಗುವ ಈ ಚಕ್ರಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಊಳಿಗಮಾನ್ಯ 
ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಸಮಾಜವಾದಿ ಪದ್ಧತಿಗೆ ಏರುವುದು ಎಂದು ವರ್ಣಿಸಿದರೆ ಅದು ಇಂದಿನ 
ತಾಂತ್ರಿಕಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಬಡತನವೇ ಇಲ್ಲದ ಜಗತ್ತೊಂದನ್ನು ಉಹಿಸಿದಷ್ಟೇ ಭ್ರಾಂತಿ 
ವಿಲಾಸವಾಗುವುದು. 


ಐತಿಹಾಸಿಕ ನಿಯತಿ ವಿಧಿಸಿದ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಗುಣದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳಿದ್ದರೂ 
ಕೂಡಾ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಈ ಹಿಂದೆ ದೇಶದ ದಾರಿದ್ರ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿನ ಕೇಶ ಎಷ್ಟು 
ಅಧಿಕವಾಗಿತ್ತೋ ಅಷ್ಟೇ ಈವತ್ತಿಗೂ ಇದೆ. ಒಂದು ಲಕ್ಷ ಕೋಟಿಗೂ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಸಂಖ್ಯೆಯ ವಿಶಾಲ ಜನಸ್ತೋಮಗಳು, ಎಂದರೆ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ಮರ 
ನೆಯ ಎರಡು ಭಾಗದಷ್ಟು ಈಗ ದಾರಿದ್ರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಹೋಗಿದೆ. ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ 
ಹೆಚ್ಚಳ, ಅದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಸಿಕ್ಕಬಹುದಾದ ಭೂಭಾಗ 
ಕಡಿಮೆಯಾದದ್ದು ಅಥವಾ ಇನ್ನು ಯಾವ ಕಾರಣವೇ ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನುಂಟು 
ಮಾಡಿರಲಿ, ಅದು ವಿವರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಮಾತು , ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ನಾಗರಿಕತೆಯ 
ಈ ದಾರಿದ್ರಮಗ್ನ ಆಧಿವಾಸಿಗಳಿಗೆ ಅವರ ಹಿಂದಿನ ಹಿಂದುಳಿದ ಕಾಲಗಳಿಗಿಂತ ಅಥವಾ 
ವರ್ಗಗಳಿಗಿಂತ ತಾವು ತುಂಬ ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದಿದ್ದೇವೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದರೆ 
ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಪ್ರಾಣಹೋಗುವ ಹಾಗೆ ನಕ್ಕುಬಿಡಬಹುದು. ಆಂಶಿಕವಾದ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು 
ಸಮಗ್ರ ದಕ್ಷತೆಯೆಂದೂ , ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು ಭಾಗದಲ್ಲಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅದರ ಮೇಲೆಲ್ಲ 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂದೂ ಭ್ರಮಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ 
ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ತುಂಬ ಹಾನಿಕರವಾದೊಂದು ತಪ್ಪು ಇದೆ. ಈ 
ವರೆಗಿನ ಇತಿಹಾಸದ ಶುಷ್ಕ ಮರುಭೂಮಿ ಬಿಸಿಲುಗುದುರೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸದಿರಲಿ , 
ಇನ್ನೂ ನೆಡಬೇಕಾಗಿರುವ ಬೀಜಗಳಿಂದ ಸ್ವಪ್ನ ಸದೃಶ ಉದ್ಯಾನಗಳು ಬೆಳೆಯುವುದನ್ನು 
ನಮ್ಮ ಒಳಗಣ್ಣು ಕಾಣದಿರಲಿ, ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸ ಪುನರಾವೃತ್ತಿಗೊಳ್ಳುವ ಮಟ್ಟ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿರುವುದು ನಿಜವೇ ; ಆದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಬರು 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ವಂತೆ ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ಮಾನವನ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯ . ಮನುಷ್ಯನ ವಿಧಿಯ 
ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಬಂದ ತಿರುವಿನಲ್ಲಿ ಅಂಶದಕ್ಷತೆ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರದಕ್ಷತೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅವಕಾಶ ಆತನಿಗೆ ಬಹುಶಃ ಯಾವಾಗಲೂ ಇತ್ತು . 
ನಿರ್ಣಾಯಕವಾದೊಂದು ತಿರುವು ಈಗ ಬಂದಿದೆ, ಹಾಗೆಯೇ ಆಯ್ಕೆಯ ಅವಕಾಶವೂ 
ಕೂಡಾ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳ ನಡುವೆ ಆಂತರಿಕ ಆಂದೋಳನ, ಹೊರಗಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಏಳುತ್ತಿರುವ ಮತ್ತು ಬೀಳುತ್ತಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಪಲ್ಲಟ - ಇವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವು 
ದೆಂದರೆ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳ ಮುಂದೆಸಾಗುತ್ತಿರುವ ಇತಿಹಾಸದ ಈ ಮರು 
ಭೂಮಿಗಳ ನಿರ್ಮ ಲನದ ಕಡೆಗೆ ಸ್ವಲ್ಪ ದೂರ ಸಾಗಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ . 


ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಗತಿಗೆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕ ಬಂದಿದೆ ; ಅದು ತನ್ನ ವಿಘಟನೆಯನ್ನು 
ಸಮೀಪಿಸುತ್ತಿರಬಹುದು ; ಅದು ಈಗ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಗಳ ಪಲ್ಲಟವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದೆ. ಭೂಖಂಡಗಳ ನಡುವೆ ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪು ಈಗ ದೊರೆ 
ವಂಗನಂತೆ ಇಲ್ಲ. ಆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಅಮೆರಿಕಾ ಸಂಯುಕ್ತಸಂಸ್ಥಾನ ಆಕ್ರಮಿಸಿದೆ, 
ರಷ್ಯಾ ಪ್ರತಿಸ್ಪರ್ಧಿಯಾಗುವ ಬೆದರಿಕೆ ಹಾಕುತ್ತಿದೆ. ಏಷ್ಯಾ ಮತ್ತು ಫ್ಯಾಸಿಫಿಕ್ 
ಸಾಗರದ ಕಡೆಗೆ ಪಲ್ಲಟ ಇನ್ನೂ ಆಳದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಶಕ್ತಿ ಕ್ಷೀಣಿಸು 
ತಿರುವ ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ 
ಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಏಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಅಥವಾ ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜದ ಸಾಧನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಮಾನವ ಲೋಕಕ್ಕೆ ನೀಡಬಹುದಾದ 
ಭರವಸೆ ಅತ್ಯಲ್ಪವೇ ಸರಿ. ಬಡತನ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ರದ್ದು 
ಮಾಡಿರುವ, ಮನುಷ್ಯ ಜೀವನದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡು ಅಂತರಂಗ ತೃಪ್ತಿ 
ಯನ್ನೂ ಬಹಿರಂಗದ ಶಾಂತಿಯನ್ನೂ ಹೊಂದುವಂಥ ಜೀವನಕ್ರಮವನ್ನು ತನ್ನದಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವಂಥ ಸುವರ್ಣಯುಗದ ಕಲ್ಪನೆ ಒಂದು ಹಳೆ ಭ್ರಾಂತಿಯಂತೆ 
ತೋರುತ್ತದೆ. 


ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಚಾಲಕಶಕ್ತಿಯ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋಗಿದ್ದರೆ 
ಇತಿಹಾಸದ ಈ ವಿವರಣೆ ಮಾನವವಿಧಿಯ ಒಂದು ಕರಾಳ ಚಿತ್ರವನ್ನು ತೆರೆದು 
ತೋರುತ್ತದೆಂಬುದನ್ನು ನಾನು ಒಪ್ಪುತ್ತೇನೆ, ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಇತಿಹಾಸದ ಮೂಲಕ 
ಜೀವನದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಹಾಗೆ ಕರಾಳ 
ವಾದ ಚಿತ್ರ ; ಆದರೆ ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಜೀವನದ ಅರ್ಥ ತಿಳಿಯಲೇ ಆರದು ಎಂಬ ಅರ್ಥ 
ದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ, ಜೀವನದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ತಕ್ಕ ಸೂತ್ರ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವೇ 
ಇರುವುದಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತೂ ನಿಜವಿರಬಹುದು. ಇತಿಹಾಸದ ಪರಿಧಿಯಾಚೆಗೇ 


ಖಂಡಾಂತರ ಪಲ್ಲಟಗಳು 


೬ 


ಜೀವನದ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಬಹುದು . ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡಾ 
ಇಂಥ ದೃಷ್ಟಿ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕರಾಳವೇ ಸರಿ ; ಅಲ್ಲದೆ ಅದು 
ಚಕ್ರಗತಿದೃಷ್ಟಿಯೂ ಆಗುವುದು . ಯುಗಗಳೂ ಪ್ರದೇಶಗಳೂ ಸದಾ ತಿರುಗುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತವೆ, ಶಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಅಥವಾ ಸುಪ್ತಾವಸ್ಥೆ ಇವುಗಳ 
ನಡುವೆ ಓಲಾಡುತ್ತ ಇರುತ್ತವೆ ಎಂದು ಅದರ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಬಹಿರಂಗದಲ್ಲಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆ, ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ವರ್ಗಗಳ ನಡುವೆ, ಹೋರಾಟವನ್ನು ಕೊನೆಗೊಳಿಸುವ 
ಹಾಗೆ ಸಮಸ್ತ ಮಾನವಲೋಕವೂ ತನ್ನನ್ನು ವ್ಯವಸ್ಥಿತಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲಂಥ ಭವಿಷ್ಯ 
ವನ್ನು ಬಂದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸುಕವುದು ನಮಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗದು. ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಮೂರನೆಯ ಚಾಲಕಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಜೀವನದ ಅರ್ಥ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಅಲ್ಲವಾದರೂ ಒಂದು ಮಟ್ಟದ ವರೆಗಾದರೂ ಇತಿಹಾಸದಿಂದ ಹೊಳೆಯಬಹುದು 
ಎಂಬ ಕೊಂಚ ಆಶೆಯಾದರೂ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 
ಜನಾಂಗಗಳ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಅಭ್ಯುದಯ ಪತನಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ನಡೆಯುತ್ತ 
ಬಂದಿವೆ ; ಇತಿಹಾಸದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಾಗಿ ನಾವು ಬ್ರಿಟಿಷ್ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಉದಯ , 
ಫರಾವೋ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಪತನ , ಗುಪ್ತರ ರಾಜ್ಯದ ಉದಯ ,ರೋಮ್ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 
ಪತನ ಇತ್ಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತರಾಗಿದ್ದಿರಬೇಕು ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಪಟ್ಟಿ 
ಮಾಡಿರಬೇಕು. ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ 
ಮರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಈ ಕಾರಣಗಳು ಬಹು ಸಂಖ್ಯೆಯವುಗಳಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ ; ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಕಲಿಯುವಾಗ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಏನೋ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಅಂಶ ಇದೆ ಎಂದು ಅನ್ನಿ 
ಸುತ್ತದೆ; ಆದರೆ ಕೊನೆಗೆ ಅವುಗಳನ್ನೂ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಪತನ ಅಭ್ಯುದಯಗಳನ್ನೂ 
ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುವಾಗ ಇತಿಹಾಸದ ಮೂಲಪ್ರೇರಕವಾದ ಅಂಶದ ಬಗ್ಗೆ ಅವು ಈಗ್ಗೆ 
ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಹೀದೆ ಬರ್ಲಿನ್ ಸಂಭಾಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಕೊಟ್ಟ 
ಉತ್ತರಕ್ಕಿಂತಲೂ ಕಡಿಮೆ ಅರ್ಥವುಳ್ಳವುಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಒಂದು ರಾಜ್ಯದ ಪತನಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಪಟ್ಟಿ ಮಾಡುವಾಗ ನಮಗೆ ಆಂತರಿಕ ಮತ್ಸರ ಮತ್ತು ಸ್ಪರ್ಧೆ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಾಂಗತ್ಯದ ಅಭಾವ, ಮತಾಂಧತೆ ಮುಂತಾದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಕಲಿಸು 
ತಿದ್ದರು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ರಾಜ್ಯದ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಪತನದ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಒಂದೇ 
ಸಮನಾದ ಕಾರಣಗಳ ಪಟ್ಟಿಯನ್ನು ನಾನು ರಚಿಸಬಲ್ಲೆನೆಂದು ನನಗೆ ನಂಬಿಕೆ ಇದೆ. 
ಆಂತರಿಕ ಮಾತ್ಸರ್ಯಗಳು, ಮತಾಂಧತೆ, ಒಂದು ಬಗೆಯ ಜಡತ್ವ ಮತ್ತು ಅತಿಭೋಗ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿಘಟನೆ ಇವು ಅಂಥ ಪಟ್ಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಅನಿವಾರ ಕಾರಣಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಹಾಗಾದರೆ ಈ ಮತಾಂಧತೆಗೆ , ಈ ಆಂತರಿಕ ವಿಘಟನೆಗೆ, ಈ ಸ್ಪರ್ಧೆಗೆ, ವೈಭವವಿಲಾಸಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣ ಏನು ? ಕೊನೆ ಕೊನೆಯ ರೋಮನ್ ಚಕ್ರವರ್ತಿಗಳು ವೈಭವ ವಿಲಾಸಗಳ 
ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸಲು ಒಲಿದದ್ದು ಏಕೆ ? ಈ ವರೆಗೆ ಯಾರೂ ತೋರಿಸದೆ ಇರುವ 


೬೨ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಇನ್ನೂ ಮುಂದೆಯ ವಿರಿಸಲಾರದ ಕೆಲವು ಅಂಶಗಳುಳ್ಳ ಭೋಗಸಾಮಗ್ರಿಗಳ 
ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ಪಟ್ಟಿಯೇ ಔದ್ ನವಾಬನ ಜೀವನವಾಗಿರುವುದು ಏಕೆ ? ಒಂದು 
ನಾಗರಿಕತೆ ಪತನಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವಾಗ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಉದ್ದೇಶವಾಗಲೀ ಅರ್ಥ 
ವಾಗಲೀ ಉಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೊರಗಡೆಯಿಂದ ಬರುವ ಬೇರೆ ಸಮಾಜದ ಒತ್ತಡ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವಾಗ , ವಿನಾಶದ ಹತಾಶ ಮುನ್ಸೂಚನೆಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಬದುಕಿನ ಹಳೆಯ ವಿಧಾನಗಳು ಅಸಹ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ, ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ಸಂತೋಷವೂ 
ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ವರ್ಗದ ಪೌರುಷ ಹಾದರಕ್ಕೆ ತಿರುಗುತ್ತದೆ ; ಜಾತಿಯ ಸ್ಥಿರತೆ 
ಸೋಮಾರಿತನವಾಗುತ್ತದೆ , ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲ ಸುಖವಿಹಾರದ ಮತ್ತು 
ಸ್ವಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಕ್ಷುಲ್ಲಕ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯೊಂದೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಿ ಮುಂದುವರಿಯಲಾರದೆ, ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವ ಪೆಡಂಭೂತ ಉರಗ 
ಜಾತಿಗಳಂತೆ ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಭಾರಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ಹೊರಗಡೆಯ ಒತ್ತಡಕ್ಕೆ ಬಿದ್ದು ಹೋಗ 
ಬೇಕಾಗಿರುವ ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಆಂತರಿಕ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯ ಆಂದೋಲನಗಳ ಸ್ವಭಾವ 
ದಲ್ಲೇ ನಾಗರಿಕತೆಗಳ ಪತನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳ ಮೂಲಕಾರಣ ಇದೆ. 
ಇತಿಹಾಸದ ಮರುಭೂಮಿಗಳ ಮೇಲೆ ಸಂಗಂಧಭರಿತ ಹುಲ್ಲುಗಾವಲುಗಳ ಅಳಿವಿಲ್ಲದ 
ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ ಕೃಷಿ ಮಾಡುವುದು , ಅದರ ಮೇಲೆ ಪ್ರತಿ ಯುಗವೂ ಪ್ರತಿ ಪ್ರದೇಶವೂ 
ತನಗೆ ಬೇಕಾದ ಹೂಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಎಂದರೆ 
ಪರಮಾವಧಿಯಾದರೂ ಆಂಶಿಕವಾದ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ಭಿನ್ನವಾದ ಸಮಗ್ರವಾದ 
ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯ ಗುಟ್ಟನ್ನು ರಟ್ಟು ಮಾಡಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ. ಈ ರಹಸ್ಯ ಪ್ರಕಟನದ 
ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಆ ಮೂರನೆಯ ಚಾಲಕಶಕ್ತಿಯ ಪರಿಣಾಮ 
ನಿರ್ಣಾಯಕವಾಗುವುದು . ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಒಂದನ್ನೊಂದು ಬೆಂಬತ್ತಿ ಓಡು 
ತಿದ್ದಾಗ, ಸಮಾಜದ ಶಕ್ತಿ ಅದೇ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಂಡಾಗ ಅಥವಾ ಅವನತಿ 
ಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾಗ, ಮನುಷ್ಯಸಮಾಜ ನಿರಂತರವಾದ ಶಾರೀರಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸವಿಪೀಕರಣದ ಕ್ರಿಯಾಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ 
ಸಮಾಜಗಳು ಯಂದ ವಿಜಯದ ಮೂಲಕ ಅಥವಾ ಅಪರೂಪವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಉದಾ 
ಹರಣೆಯ ಮನವಿಯ ಮೂಲಕ ಮನುಷ್ಯಲೋಕವನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿವೆ. 
ಅಂಥ ಐಕ್ಯವನ್ನು ಈವರೆಗೂ ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ರೂಪಿಸಿಲ್ಲ ; ಅದು ಬಹಳ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಭಾವಗಳ ಅರಿವಿಲ್ಲದ, ಇಷ್ಟವಿಲ್ಲದ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಬಂದಿದೆ. ಅಲ್ಲದೆ 
ಅದು ಈವರೆಗೂ ಇಡೀ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನೇ ವ್ಯಾಪಿಸಿಲ್ಲ ; ಏಕೆಂದರೆ ಅದರ 
ವಾಹಕರಾಗಿದ್ದವರು ಕೇವಲ ಒಂದೇ ಜನಾಂಗ ಅಥವಾ ನಾಗರಿಕತೆಯವರು. ಅವರ 
ಉತ್ಸಾಹ ಶಕ್ತಿಗಳು ಅವಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಸಾಫಲ್ಯದ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದೊಡನೆ ಕ್ಷಯಿಸಿ 
ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದವು. 


೭ / ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 


ಶಾರೀರಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಕ್ರಿಯೆಗಳಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ತಿಳಿದಂತೆ 
ಅತ್ಯಂತ ಗಮನಾರ್ಹವಾದ ಕ್ರಿಯಾವಿಧಾನಕ್ಕೆ ವಾಹಕವಾಗಿದ್ದದ್ದು ಭಾರತೀಯ ಜನ. 
ನಮ್ಮ ಮಹಾ ಪೂರ್ವಿಕರು, ಬಹುಶಃ ನಮ್ಮ ಪೂರ್ವಿಕ ಸ್ತ್ರೀಯರೂ ಕೆಲವು ವೇಳೆ, 
ಜಗತ್ತಿನ ಉದ್ದಗಲಕ್ಕೆ ಬಹಳ ದೂರ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡಿ ತಾವು ಹೋಗಿ ಸೇರಿದ 
ಪ್ರದೇಶಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಮನೆಯಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡರು ; ಮೃತಪ್ರಾಯವಾದ ಸಂಪ್ರ 
ದಾಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ , ವಿಧ್ಯುಕಕ್ರಿಯೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಹೆಚ್ಚು ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರೀಗ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಯಾವ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಂತತಿಯನ್ನೂ ಅವರು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿ ಮಾಯವಾಗುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಅವರು ಯಾರ 
ಜೊತೆಗೆ ಬದುಕಿದ್ದರೆ , ಯಾರಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ನಡಕೊಂಡಿದ್ದರೆ ಅಂಥ ಜನರ 
ನಡುವೆ ಲಕ್ಷಾಂತರ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪುನಃ ಕಂಡುಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ತಮ್ಮನ್ನು ಸಂಸ್ಕೃತ 
ದಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟು ಸ್ಪುಟವಾಗಿ ಹೇಳುವಂತೆ, ಬೀಜರಕ್ತವನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಪೂರ್ವ ಏಷ್ಯಾದ ಮೇಲೆಲ್ಲ, ಉತ್ತರದಿಂದ ದಕ್ಷಿಣದವರೆಗೆ ತಮ್ಮ ಮುಖದ ಮೇಲೆ 
ಭಾರತದ ಮುದ್ರೆಯನ್ನು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಹೊತ್ತಿರುವ ಅಸಂಖ್ಯ ಜನಕುಲಗಳು ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತವೆ. ಬ್ಯಾಂಕಾಕ್‌ನ ಲುಂಬಿನಿ ಉದ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಇತರ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ 
ದೇಶದ ಯಾತ್ರಿಕನೆಬ್ಬ, ೧೫೦೦ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಹಿಂದಿನ ಭಾರತೀಯ ಪಿತೃವಿನ 
ಅಂಶಸಂತತಿಯಾಗಿದ್ದು , ತನಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದ ಆದರೆ ತನ್ನ ಭಾಷೆಯಿಂದಲೇ ವಲಸೆ 
ಬಂದ ಅನೇಕ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ತುಂಬಿರುವ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡುವ ಒಬ್ಬ ಹುಡುಗ 
ನನ್ನೋ ಹುಡುಗಿಯನ್ನೂ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಸಂಧಿಸುತ್ತಾನೆ. ವಿವರವಾಗಿ 
ನೆನಪು ಮಾಡಲು ಎಷ್ಟು ಕಷ್ಟವೋ ಅಷ್ಟೇ ಮರೆಯಲು ಕಷ್ಟಕರವಾದ ಒಂದು ಪುರಾತನ 
ಕಥೆಯ ಸ್ಮೃತಿಗಳನ್ನು ಈ ಹುಡುಗರು ಅವನಲ್ಲಿ ಕೆರಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಸ್ಸಾಮಿನ ಬೆಟ್ಟ 


೬೪ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


అలలు గల 


ಗಳಲ್ಲಿ , ಬರ್ಮಾದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಪೂರ್ವ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ, ಅದರ ಆಚೆಗೆ ಇರುವ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಪುರುಷನನ್ನು ಮಂತ್ರಮುಗ್ಧಗೊಳಿಸಿ ಕೋಣವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿ ತಮ್ಮ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿ 
ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೋಹಿನಿಯರಾದ ಸುಂದರಸ್ತ್ರೀಯರನ್ನು ಕುರಿತು ಭಾರತದ ಯಾವ 
ಬಾಲಕ ತನ್ನ ಅಜ್ಜಿಯಿಂದ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಿಲ್ಲ ? ಬಹು ಪುರಾತನವಾದೊಂದು ಸವತಿ 
ಮತ್ಸರದ ಜನಾಂಗಸ್ಕೃತಿ ಈ ಕಥೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತದೆನ್ನುವುದು ಎದ್ದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಆಹ್ಲಾದಕರ ಸವತಿ ಮತ್ಸರಗಳು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವೂ ಜೀವಂತವೂ ಆಗಿ 
ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಮೇಲಿರುವ ಎಲ್ಲ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳ ವಿಧಿಯ ಒಂದು ಅಂಶ ಆದಾವೇ 
ಎಂದು ಇತಿಹಾಸ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞನೊಬ್ಬ ವಿಸ್ಮಯಪೂರ್ವಕವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ತನಗೆ 
ತಾನೇ ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳಾಗದೆ ಮನುಷ್ಯಕುಲದ ಸವಿಪೀ 
ಕರಣದ ವಾಹಕರಾದ ಈ ಪೂರ್ವಿಕರ ಬಗ್ಗೆ ನನಗೆ ತುಂಬ ಆಭಿಮಾನ, ಆದರೆ ಹೆಮ್ಮೆ 
ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕೆ ಪ್ರತ್ಯೇಷಧ, ಅದರಿಂದ ಸಿದ್ಧಿಸುವುದು ಮನುಷ್ಯ ಕುಲದ ಸಮೀಪ 
ಗಮನವಲ್ಲ, ಹೆಮ್ಮೆಪಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ತಕ್ಕ ಸಾಧನ ಸಂಪತ್ತಿರುವ ಜನದೊಡನೆ ಮನುಷ್ಯ 
ಲೋಕದ ಕೆಲವು ಭಾಗಗಳು ಕೃತಕವಾಗಿ ಜೀರ್ಣವಾಗುವುದು . ಆದಕಾರಣ ಈ ಜಗತ್ತಿನ 
ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮುಖ ಜನಾಂಗಗಳೂ ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೈಹಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು ಎಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಕೂಡಲೇ 
ನೆನಪಿಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಈ ಕಾರ್ಯ ಪರಂಪರೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಮಸ್ತ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗವೂ ಅಭಿಮಾನಪಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅಲ್ಲದೇ , ಅಷ್ಟೇ ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ಈ 
ವರೆಗೆ ಯಾವುದು ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕ ಯೋಜನೆಯಿಲ್ಲದೆ ನಡೆಯಿತೋ ಅದನ್ನೇ ಸಂಕಲ್ಪ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಜರುಗುವಂತೆ ಮಾಡಬಹುದು. 


ಪ್ರಾಕೃತ ಪಾಳಿ ಮುಂತಾದ ತನ್ನೆಲ್ಲ ಪುತ್ರಿಯರಿಂದಲೂ , ಸೋದರಿಯರಿಂದಲೂ ಕೂಡಿ 
ದಕ್ಷಿಣ ಏಷ್ಯಾವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ , ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಏಷ್ಯಾದ ಭಾಗವನ್ನು ಅದಕ್ಕೆ 
ಕೊಂಚ ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷೆಯನ್ನು ಕುರಿತು 
ಚಿಂತಿಸುವುದೂ ಒಳ್ಳೆಯದು. ಜಕಾರ್ತದಲ್ಲಾಗಲೀ ಬ್ಯಾಂಗ್‌ಕಾಕಿನಲ್ಲಾಗಲೀ 
' ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿ ' ' ಪಂಚಶೀಲ' ಅಥವಾ ' ರಾಥಮನು' ಎಂದು ಮುಂತಾದ ಶಬ್ದಗಳು 
ಕಿವಿಗೆ ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಬೀಳುತ್ತವೆ. ಒಂದು ಸಲ ನಾನು ಸೌರಬಾಯಾದ ಹತ್ತಿರವಿದ್ದ 
ಒಬ್ಬ ಸಾಮ್ಯವಾದಿಯ ಜೊತೆಗೆ ಅವನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಊಟ ಮಾಡಿದೆ. ಅವನ ಹೆಂಡತಿ 
ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ರುಕ್ಕಾವತಿ, ಪದ್ಮಾವತಿ , ಧರ್ಮವಾನ್ , ಯುದ್ದ ನಿನ್ನ ಎಂದು 
ಹೆಸರಿತ್ತು . ಅವರದ್ದು ಮುಸ್ಲಿಂ ಕುಟುಂಬ . ತಮ್ಮ 1932 ರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ನೆನಪಿನಲ್ಲಿ 
ಫಾರ್‌ ಜನರು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ್ದ ಅತ್ಯಂತ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ ಸ್ಮಾರಕದ ಹೆಸರು 
ರಾಥಮನು. ಅದು ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ಶಿಲಾಸ್ತಂಭ ; ಅದನ್ನು ಬ್ಯಾಂಕಾಕಿನ ಮುಖ್ಯ 


8] ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 


೬೫ 


ರಸ್ತೆಯ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾಗಿತ್ತು . ಅದರ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಲಿನ ಒಂದು ಪುಸ್ತಕ. ಅದು 
ಅವರ ರಾಜ್ಯಘಟನಾಗ್ರಂಥ - ಇಡಲಾಗಿದೆ. ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಶಾಸನದಾನ ಮಾಡಿದವನು 
ಎಂಬ ಅರ್ಥವುಳ್ಳ ರಾಷ್ಟ್ರಮನು ಎಂಬ ಶಬ್ದ ಬಹಳ ದೂರ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡಿದ್ದರ 
ಪರಿಣಾಮವೇ ಈ ರಾಫ್‌ಮನು ಎಂಬ ಶಬ್ದ ಎಂಬುದು ಸ್ವಯಂವೇದ್ಯ , ದಕ್ಷಿಣ 
ಏಷ್ಯಾದ ಭಾಷೆಗಳಿಗೆ ಹೀಗೆ ರೂಪಾಂತರಗೊಂಡು ವಲಸೆ ಹೋದಶಬ್ದಗಳೇ ತಮ್ಮ 
ಮೂಲೋಚ್ಚಾರಗಳನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡವುಗಳಿಗಿಂತ ಬಹಳ ಹೆಚ್ಚು . ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮಿಪೀ 
ಕರಣ ಉದ್ದೇಶಪೂರ್ವಕವಾದ ಸಹಾಯಗಳಿಲ್ಲದೆ ತನಗೆ ತಾನೇ ನಡೆಯುವಾಗ ಅದು 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಕೇಂದ್ರಾಪಗಾಮಿಯ ಕೇಂದ್ರಾಭಿಗಾಮಿಯೂ ಆಗಿರಬಹುದೋ ಎಂದು 
ಚಿಂತಿಸಲು ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಅತ್ತ ಟೋಕಿಯೋದಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಚಿಹ್ನೆಗಳನ್ನು ಮುಖ 
ದಲ್ಲಾಗಲೀ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಾಗಲೀ ಕಾಣುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ . ಆದರೆ ಕಾಮಕುರಾ ಮತ್ತು 
ನಾರಾದಲ್ಲಿರುವ ಅತ್ಯದ್ಭುತಾಕಾರದ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧನ ವಿಗ್ರಹಗಳು ಯುದ್ಧಪರವಲ್ಲದೆ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಜನಾಂಗಗಳ ಮಿಳನವನ್ನು ಭಾರತ 
ನಿರ್ದೆಶಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಭವ್ಯಕಾಲವನ್ನು ನೆನಪು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತವೆ. ಮಾನವಲೋಕದ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ವಿಭಾಗಗಳ ನಡುವೆ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಈ ದೈಹಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ 
ಕ್ರಿಯೆ, ಎರಡು ಜನಾಂಗಗಳು ಸಂಧಿಸಿದಾಗ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಒಂದು ದೇಶವನ್ನು 
ಇನ್ನೊಂದು ಗೆಲ್ಲುವುದರ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೋ ಅಥವಾ ನಿಕಟ ಸಾಹಚರ್ಯದ ಮೂಲಕ 
ವಾಗಿಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ಈಗಲೂ ಕೂಡ ಸೀಮಾಪ್ರಾಂತಗಳೆಂದರೆ 
ಅತ್ಯಂತ ಉತ್ತೇಜಕ , ಏಕೆಂದರೆ ಜನಾಂಗಗಳು ಸಂಧಿಸುವುದು ಇಲ್ಲಿಯೇ . ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಅಥವಾ ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅವು ಸಂಧಿಸುತ್ತವೆ ; ಯುದ್ಧ ಕೂಡಾ ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ 
ಪರವಸಾನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ; ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಭತಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆದದ್ದು ಹೀಗೆ. 


ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ಈ ಭಾರತವೆಂಬ ವಿಭಾಗ ಮತ್ತು ಅದರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹೇಗೆ ಉತ್ತರ 
ದಲ್ಲಿ ಜಪಾನಿನವರೆಗೆ ಹಬ್ಬಿತು, ಹೇಗೆ ತನಗೂ ಆ ಪ್ರದೇಶದ ಜನಕ್ಕೂ ದೈಹಿಕವಾಗಿ 
ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿಯೂ ಒಂದಷ್ಟು ಸಾವಿಪ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತು ಎಂಬ 
ಈ ವಿಷಯದಿಂದ ಇಂಥ ಸಮೀಪಕರಣಕ್ರಿಯೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತ 
ಬಂದಿದೆ, ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ದೇಶವೂ ಇದಕ್ಕೆ ವಾಹಕವಾಗಿದೆ ಎಂಬ 
ಮಾತು ನೆನಪಿಗೆ ಬರಬೇಕು. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಆಫ್ರಿಕಾದ ಎಲ್ಲ ನಿನ್ನೊ ಭಾಷೆ 
ಗಳಿಗೂ ಅರಬ್ಬಿ ಭಾಷೆ ಮೂಲದ್ರವ್ಯಗಳಲ್ಲೊಂದಾಗಿದೆ ; ಇಪ್ಪತ್ತು ಶತಮಾನಗಳಿಗೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಅಲೆಗ್ಲಾಂಡ್ರಿಯಾ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನಾಂಗಗಳ ಸಂಧಿಸುವ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿತ್ತು . 
ಆ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ, ಅದು ಅಲೆಕ್ಸಾಂಡ್ರಿಯಾ ಇರಲಿ, ಕಾಯೋ ಇರಲಿ, ನಿಕೋಸಿಯಾ 
ಇರಲಿ, ಅಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಮಾನವ ಮಂಖಗಳ ಅನಂತ ವೈವಿಧ್ಯದ ನಿಧಿ ನಮ್ಮನ್ನು 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಬೆರಗುಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಅಸಂಖ್ಯ ಜನಾಂಗಗಳ ಎಳೆಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಮಿಶ್ರಿತವಾಗಿವೆ ಎಂದು 
ಅದು ನಮಗೆ ಮೃದುವಾಗಿ ನೆನಪುಕೊಡುತ್ತದೆ. ಹಿಂದೂ ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ 
ಎಲ್ಲಿ ಎರಡು ನದಿಗಳು ಕೂಡುತ್ತವೋ ಅದು ಯಾತ್ರಾಸ್ಥಳ, ಎಲ್ಲಿ ಎರಡು ಅಥವಾ 
ಮರು ಜನಾಂಗಗಳು ಸಂಧಿಸುತ್ತವೋ ಅದೂ ಯಾತ್ರಾಸ್ಥಳವಾಗಬೇಕು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಆ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸವೀಪಗಮನ ಸಂಭವಿಸಿದೆ. 


ಬೇರೆ ಭಾಷೆಗಳಿಗೂ ಕೂಡಾ ಇದೇ ರೀತಿ ವ್ಯಾಪನೆಯ ಕಾಲಗಳು ಇದ್ದುವು. ಕ್ರಿಸ್ತ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಅರಾಮಿಕ್ ಭಾಷೆ ಭಾಷೆಯಾಗಿ ಹಬ್ಬದೆ ಇದ್ದಿರಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಅದರ ಲಿಪಿ ಬಹುದೂರ ಹಬ್ಬಿತು. ತಮ್ಮ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಸಂತತಿ ಭಾಷೆಗಳ ಮೂಲಕ 
ಇಂದ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿದ್ದು , ಅನೇಕ ಆಧುನಿಕ ಭಾಷೆಗಳೊಳಕ್ಕೆ ಬೀಜ ರಕ್ಯಗಳಂತೆ 
ಪ್ರವೇಶಿಸಿರುವ ಗ್ರೀಕ್ ಮತ್ತು ಲ್ಯಾಟಿನ್ ಭಾಷೆಗಳದ್ದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಇಂಗ್ಲಿಷ್ ಭಾಷೆಯ 
ವ್ಯಾಪನೆಯ ಅದ್ಭುತವಾದುದು. ಇತ್ತೀಚಿನ ಈ ವ್ಯಾಪನೆಯನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಮಾಡಿ 
ನೋಡುವ ತಪ್ಪನ್ನು ಮಾಡಬಾರದು ; ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವುದು ಸಮಕಾಲೀನ ಘಟನೆಯಾ 
ಗಿರುವುದರಿಂದ ಎಷ್ಟು ದೊಡ್ಡದಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೋ ಅದು ಬಹಳ ಹಿಂದೆ ಭೂತಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಸಣ್ಣದಾಗಿ ಕಾಣುವ ಇಂಥವೇ ಘಟನೆಗಳ ಪುನಾರಾವೃತ್ತಿಯೇ 
ಇರಬಹುದು. ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಗಳ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವೇ ಅಲ್ಲ, ವಿಚಾರಗಳು 
ಮತ ಧರ್ಮ, ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮತ್ತು ಜೀವನದ ತಂತ್ರಗಳೇ ಮುಂತಾದ ಇತರ ಕ್ಷೇತ್ರ 
ಗಳಲ್ಲೂ ಈ ಸಮೀಪಕರಣ ಸಂಭವಿಸಿದೆ. ಬೌದ್ಧ ಮತ,ಕ್ರಿಮತ, ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ 
ಈ ಮರು ಮತಾಂತರಗೊಳಿಸುವ ಮತಗಳ ವ್ಯಾಪನೆ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಸುತ್ತುವರಿಯು 
ವಷ್ಟು ನಡೆದಿದೆ. ತಮ್ಮ ರೂಪನಾದಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಗೊಳ್ಳುವ, ವಲಸೆಹೋಗುವ 
ಶಬ್ದಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಕೊಡಬೇಕು. ಅಸಂಖ್ಯರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ಮಾನವ ಕುಲ ಚೆದರಿ 
ಹೋಗಿಯ ಇದೆ, ಕಾಲಕ್ರಮದಿಂದ ತನ್ನ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗುಣಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳು 
ತಲ ಬಂದಿದೆ. 


ಮುಖ್ಯ ಮಾನವ ಜನಾಂಗಗಳ ಮೂಲ ಸ್ಥಳಗಳನ್ನು ಕುರಿತು, ಅವುಬಹುದೂರದ 
ವರೆಗೆ ಚೆದರಿದ್ದನ ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಸಂಧಿಸಿದ್ದನ್ನೂ ಕುರಿತು ಊಹಾಪೋಹ 
ಪರ್ಯಾಲೋಚನೆಗಳು ಇನ್ನೂ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಈ ಬಗೆಯ 
ಪ್ರಕರಣದಿಂದ ಒಂದು ಹಲವಾಯಿತು, ಅದು ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ಒಂದು ಘಟಕ 
ವಾಗಿದ್ದದ್ದನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ವಭಾವಗುಣಗಳುಳ್ಳ ಅನೇಕ ಗುಂಪುಗಳನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನ 
ಗಳಿಸಿತು ಎಂದು ನಂಬಲು ಎಲ್ಲ ಕಾರಣವೂ ಇದೆ. ಈಗ ಮೋಂಗೋಲಿಯನ್ , 


ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 


೬೭ 


ಆರೈನ್ ಅಥವಾ ನೀಗೊ ಗುಂಪುಗಳು ಅನೇಕವಿವೆ, ಆದರೆ ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದರ ಒಂದೊಂದು ಗುಂಪು ಮಾತ್ರ ಇತ್ತು . ಹೀಗಿರುವಾಗ, ಪುನರ್ 
ಮಿಲನದ ಕ್ರಿಯೆಗಳ ಮೇಲೆ ಗಮನವನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವಾಗ ಈ ಬಗೆಯ 
ವಿಭಜನೆಯ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಅಸ್ಪಷ್ಟಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಒಂದು ಬಗೆಯ ಆಶಾದುಷ್ಟ 
ಯೋಚನೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲವೇ ? ಪರೀಕ್ಷೆಗೊಳಪಟ್ಟ ಒಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತವಾದರೂ ಕೂಡ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನೂ ಸಂಗ್ರಹಿಸುವವರೆಗೆ ಕಾಯಲೇಬೇಕು. ಆದರೂ ಈ 
ಬಗ್ಗೆ ನ್ಯಾಯ ಸಮ್ಮತವಾದ ಪರ್ಯಾಲೋಚನೆಯನ್ನು ನಡೆಸಬಹುದು. ತನ್ನ ಬದುಕಿನ 
ನಸುಕಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಕುಲ ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಸಂಪರ್ಕವಿಲ್ಲದ ಕೆಲವು ದೊಡ್ಡ 
ದೊಡ್ಡ ಸೆರೆಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಈ ಸೆರೆಮನೆಗಳು ವಿಸ್ತಾರ 
ವಾದ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಹರಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಉತ್ತರಿಸಲಾರದ ಕಗ್ಗಲ್ಲಿನ ಗೋಡೆಗಳು ಆವರಿಸಿದ್ದು ವು. ಈ ಸೆರೆಮನೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಕುಲದ ಒಂದು ಅಂಶ ಅಮೋಘವಾದ ಏಕಾಂತದಲ್ಲಿ ಬದುಕು 
ತಿತ್ತು . ಈ ಮಾನವರನ್ನು ಶುದ್ಧ ಹಾಗೂ ನಿಷ್ಕಳಂಕಿತರೆಂದು ಕಾವ್ಯಮಯವಾಗಿ 
ಬಣ್ಣಿಸಲು ಕೆಲವರು ಎಳಸಿದರೂ ಆ ಜನರಲ್ಲಿ ಅಪಕ್ವತೆಯ ವಾಸನೆ ಹೊಡೆಯುತ್ತಿದ್ದಿರ 
ಬೇಕು. 


ಪರಸ್ಪರ ಸಂವಾದಾವಕಾಶವಿಲ್ಲದೆ ಹೀಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿದ್ದ ಮಾನವಕುಲ ತನ್ನ ಸೆರೆಮನೆ 
ಗಳಿಂದ ಕೊನೆಗೂ ಹೊರಬಿದ್ದಾಗ, ಅದು ಸಂತೋಷದಿಂದ ಅಥವಾ ಭಯದಿಂದ 
ಉನ್ಮತವಾಯಿತು ; ನೂತನ ಶೋಧನೆಗಳ ಸಾಹಸಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಂಡಿತು ; 
ತನ್ನನ್ನು ಇನ್ನಷ್ಟು ವಿಭಜಿಸಿಕೊಂಡಂತೆ ತೋರಿತು. ಆದರೆ ಭವಿಷ್ಯತ್ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಡೆಯ 
ಬಹುದಾದ ಪುನರ್ಮಿಲನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಲಭ್ಯವಾಗುವ ಪ್ರೇಮಿಯ ನೂಲೇಣಿ ಇದೊಂದೇ 
ಇದ್ದರೂ ಇರಬಹುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನೆಗೆತವೂ ನಿಲುಗಡೆಯ ಇನ್ನಷ್ಟು ಹೊಸ 
ವಿಭಜನೆಗೆ ಕಾರಣವಾದದ್ದು ನಿಜ. ಆದರೆ , ಮುಂದಿನ ಅಥವಾ ಅವರ ಮುಂದಿನ ನೆಗೆತ 
ದಲ್ಲಿ ಈ ಜನಾಂಗದ ಮುಂಚೂಣಿ ದಳ ತನ್ನಂತೆಯೇ ಮೂಲಸ್ಥಾನದಿಂದ ಬೇರ್ಪಟ್ಟು 
ಬಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗದ ಇನ್ನೊಂದು ಗುಂಪಿನ ಜೊತೆಗೆ ಮುಖಾಮುಖಿ ಸಾಧಿ 
ಸಿತು. ಈ ಅಪರಿಚಿತರು , ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮ ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡಾ 
ಕಾಣದೆ ಇದ್ದವರು ಸಂಧಿಸಿದರು ; ದಿಗ್ಯಾಂತರಾಗಿ ಪರಸ್ಪರ ನಮಸ್ಕಾರ ಚಮತ್ಕಾರ 
ನಡೆಸಿದರು ; ತಮ್ಮ ಕಣ್ಣುಗಳಿಂದಲೂ , ಕೈಗಳಿಂದಲೂ ಸಂಭಾಷಣೆ ನಡೆಸಿದರು . ಹೀಗೆ 
ಎಷ್ಟೇ ಅಲ್ಪ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಾಗಲೀ ದೈಹಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ 
ಕ್ರಿಯೆ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಈ ಪ್ರಥಮ ಆರಂಭದಿಂದ ಪ್ರಾಚೀನ ಈಜಿಪ್ಟ್ ದೇಶದ 
ಆಟಾನ್‌ನಿಂದ, ಅಥವಾ ಕನ್‌ಫೂಶಿಯಸ್ ಮತ್ತು ಕಾಂಟರ ಮೇಲೆಉಪನಿಷತ್ತು 


೬೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಗಳಿಂದ, ಗಾಂಧಿ ಅಥವಾ ಆಧುನಿಕ ಭಾರತದವರೆಗೆ ಹಬ್ಬಿದ ವೈಚಾರಿಕ ವ್ಯಾಪ್ತಿಗಳ 
ಕ್ರಿಯೆ ತುಂಬ ದೀರ್ಘಕಾಲದವರೆಗೆ ನಡೆದದ್ದು ; ಅದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಸಮೀಪೀಕರಣ 
ಗಳ ಅಷ್ಟೇ ದೀರ್ಘವಾದ ಇತಿಹಾಸವೂ ಹೌದು. ಉತ್ಪಾದನೆಯ ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನ 
ವಿಧಾನಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವನೋಪಯೋಗಿ ವಸ್ತುಗಳ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಮಾಪಗಮನ 
ಗಳ ಪಟ್ಟಿ ಬರೆದು ಮುಗಿಸದಷ್ಟು ದೊಡ್ಡದಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಅಮೆರಿಕಾದ ನೈಲಾನ್ ಬಟ್ಟೆ ಎಷ್ಟು ದೂರ ವ್ಯಾಪಿಸಿದೆಯೋ ಅಷ್ಟೇ ದೂರದವರೆಗೆ 
ಡಾಕಾ ಮಸ್ಲಿನ್ ಕೂಡ ವ್ಯಾಪಿಸಿತ್ತು . ವ್ಯಾಟ್ ಕಂಡುಹಿಡಿದ ನೂಲುವ ನೇಯುವ 
ಯಂತ್ರದ ತಂತ್ರ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಸ್ಕಾರ ಪಡೆದು ಈಗ ಜಗತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ ವ್ಯಾಪಿಸಿದೆ. 
ಒಬ್ಬನು ಇನ್ನೊಬ್ಬನೆಂದು ತಿಳಿದು ಹುಟ್ಟುವ ಅನೇಕ ಪ್ರಹಸನಗಳಿಗೆಡೆಯಾಗು 
ವಂತೆ ಒಂದು ಮುಖವನ್ನು ಇನ್ನೊಂದರಂತೆ ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡುವ ಮುಖವಿಕಾರ 
ಕ್ರಿಯೆಯ ಪ್ರಯೋಗಾಲಯ ಹಾಲಿವುಡ್ ಆಗಿದ್ದರೆ, ಅಂಥ ಪ್ರಯೋಗಗಳಿಗೆ ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತೇ ಈಗ ಕ್ಷೇತ್ರವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಬಹುಶಃ ಅತ್ಯಂತ ತೀವ್ರವಾಗಿ ವ್ಯಾಪಿ 
ಸುವ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಕೋವಿ ಮದ್ದು ಇಂದಿಗೂ ತನ್ನ ದಾಖಲೆ 
ಯನ್ನು ಕಾದಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದೆ. 


ಮೋಟಾರು, ರೇಡಿಯೋ , ವಿಮಾನಗಳ ಮೂಲಕ ದೂರಗಳ ನಾಶವಾಗಿದೆ ಎಂಬ 
ಮಾತು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ವಿಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು 
ಮನುಷ್ಯರು ಹಾರಾಡುವ ಮೋಡಗಳ ದಪ್ಪ ಕಂಬಳಿಗಳೇ ಆಗಲೀ ಒಂದೇ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ 
ತಂದಿರುವಹೋಟಲುಗಳೇ ಆಗಲಿ ಎರಡು ಜನಾಂಗಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ ದೂರಗಳನ್ನು 
ತೊಡೆದು ಹಾಕುತ್ತವೋ ಇಲ್ಲವೋ , ಅಂತೂ ವಾಹನ ಮತ್ತು ಸಂಪರ್ಕಗಳ ಈ ತಂತ್ರ 
ಗಳನ್ನು ಬಳಸದೆ ಇರುವ ದೇಶ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದೂ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಐತಿಹಾಸಿಕಯುಗ 
ಗಳಲ್ಲಿಯ ಶೈಲಿಗಳಲ್ಲಿ, ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಬಳಸುವ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ , ಉತ್ಪಾದನಕ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ, ಮತಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯರು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಸಮೀಪಿಸಲು 
ಎಳಸುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ, ಆದರೆ ಇದು ನಡೆದದ್ದು ನಿನ್ನೆಯ ಸರಹದ್ದುಗಳ ಮತ್ತು 
ಇಂದಿನ ದಾರಿದ್ರಗ್ರಸ್ತ ಹಿನ್ನಾಡುಗಳ ಹೊರಗಡೆ. ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಈ 
ಕ್ರಿಯೆಯ ವಾಹಕವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬ ಒಣ ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ವಿಕಾರಗೊಳಿಸದಿರಲಿ. ಇದು ಮನುಷ್ಯನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಒಂದು ಅಂಶ. ಯಾವುದೇ 
ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಬೆಳೆದು ಸಿದ್ದಿಗಳನ್ನು ಪಡೆದಾಗ ಅದು ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿ 
ಅಲ್ಲಿನವರೊಡನೆ ಬೆರೆತು ಒಂದಾಗುವಂತೆಯೂ ಅದೇ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಅವರಿಂದ ಒಂದ 
ಷ್ಟನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ತನ್ನ ದೇಶಕ್ಕೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಬರುವಂತೆಯೂ ಕಾಣುತ್ತಿತ್ತು . ಇತಿ 
ಹಾಸದ ನಸುಕುಕಾಲದಿಂದಲೂ ಇದು ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿದೆ, 


ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 


೬೯ 


ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಸಮಕಾಲೀನವಾದ ಕೆಲವು ಉದಾಹರಣೆಗಳು 
ನನ್ನ ಗಮನಕ್ಕೆ ಬಂದಿವೆ. ನಮ್ಮ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಇಂಡೋನೇಶ್ಯಾ ಎಂಬ ಭಾಗ 
ರಾನ್‌ಗೈನ್ ಎಂಬ ನೃತ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದಿತ್ತು . ಗಂಡಸರು ಹೆಂಗಸರ ತಂಡಗಳು 
ಯಾವಾಗಲೂ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿದ್ದು ಬಹುಶಃ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಗಂಡಸು ಹೆಂಗಸನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವುದಾಗಲೀ ಹೆಂಗಸು ಗಂಡಸನ್ನು ಮುಟ್ಟುವುದಾಗಲಿ ಉಚಿತವಲ್ಲದಿರುವುದ 
ರಿಂದ ಒಬ್ಬರಿಗೊಬ್ಬರು ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ನಿಂತು ಮುಂದೆ ಮುಂದೆ ಬರುತ್ತ , 
ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುತ್ತ ನರ್ತಿಸುವುದನ್ನು ಭಿಲ್ಲರು ಮುಂತಾದ ವನವಾಸಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದ 
ಭಾರತೀಯರು ನೋಡಿರಬೇಕು. ರಾನ್‌ಗೈನ್ ಎಂಬುದು ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಾಮೋತ್ತೇಜಕ 
ವಾದರೂ , ಗೌರವಾರ್ಹ ಕುಟುಂಬಗಳು ನೋಡಬಹುದಾದದ್ದಾಗಿತ್ತು ಎಂದು ನಾನು 
ಕೇಳಿದ್ದೇನೆ. ಇದು ಹೇಗೋ ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಂಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ ರಫ್ತಾಗಿ 
ಹೋಯಿತು, ಕುಣಿಯುವ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳ ಜೋಡಿಯನ್ನು ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿಡಲು 
ಆಗದೆ ಇದ್ದರೂ ಒಂದಾದಮೇಲೊಂದರಂತೆ ಬರುವ ಸಾಮೀಪ್ಯ ಮತ್ತು ದೂರ 
ಗಮನ ಇವು ಉಳಿದುವು. ಈ ನೃತ್ಯಕ್ಕೆ 'ಬಗಿವೂಗಿ' ಎಂದು ಹೆಸರು. ಈಗ ಇದು 
ಜೋಗೆಟ್ ಮಾಡರ್ನ್ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಸಿಂಗಪುರಕ್ಕೆ ಹಿಂತಿರುಗಿದೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ತಿಳಿದಿರುವ ನೃತ್ಯಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಇದು ಬಹುಶಃ ಅತ್ಯಂತ ಕಾಮೋತ್ತೇಜಕ. ಇಲ್ಲಿ ಗಂಡಸು 
ಹೆಂಗಸನ್ನು ಮುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ, ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಇರುತ್ತಾರೆ ; ಆದರೆ 
ಒಬ್ಬರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರನ್ನು ಸಮೀಪಿಸುವಾಗ ಭೋಗಪ್ರಚೋದಕ ಗತಿಗಳು, ಭಂಗಿಗಳು 
ಇರುತ್ತವೆ ; ಅನಂತರ ಅವರು ಹಿಂಜರಿಯುತ್ತಾರೆ, ಹೀಗೆ ನೃತ್ಯ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. 
ತನ್ನ ಸ್ಥಳವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಬದಲಿಸುವ ವೃತ್ತವೊಂದರ ಇಕ್ಕಳದಲ್ಲಿ ಆ ನೃತ್ಯದ ಅತ್ಯಾ 
ಕರ್ಷಕವೂ ನಿರ್ಲಜ್ಜವೂ ಆದ ಭೋಗ ಪ್ರಚೋದಕತೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿರುವ 
ಇಬ್ಬರು ಮಾನವ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಬಂಧಿಸಿಡುತ್ತದೆ. ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಮುಸ್ಲಿಂ ಧರ್ಮವೂ 
ಸ್ವಲ್ಪ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರಬಹುದು. ತಮ್ಮ ಮತದ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸದೆ 
ಈ ನೃತ್ಯದ ಸುಖಾನುಭವವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು ಆ ಜನದ ಇಷ್ಟವಾಗಿರಬಹುದು. 
ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ ಇತರ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳೂ 
ಸಂಭವಿಸಬಹುದು. 


ಬಲಿ ದ್ವೀಪದಲ್ಲಿ ಅಪೂಲ್ಯವಾದ ' ಗಮೇರ್ಲಾ' ( GAMELAN) ಎಂಬ ವಾದ್ಯ ವಿಶೇಷವಿದೆ. 
ಇದು ಹಿತ್ತಾಳೆಯ ಸಲಕರಣೆಗಳ ಒಂದು ಶ್ರೇಣಿ. ಇದು ಆ ದ್ವೀಪದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಹಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಇದರ ವಾದ್ಯಮೇಳದಲ್ಲಿ ಹತ್ತು ವರ್ಷದವರಿಂದ ಹಿಡಿದು ಬಹುಶಃ 
ಎಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಿನವ ವರೆಗಿನ ಸಂಗೀತಗಾರರು ಐವತ್ತು ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಮಂದಿ ಇರಬಹುದು, ರಾಗ ಚಿಹ್ನೆಗಳ ಪಟ್ಟಿಯಾಗಲೀ ನಿರ್ದೆಶಕನಾಗಲಿ ಇಲ್ಲದೆ 


೭೦ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ , 


ಈ ಸಂಗೀತಗೋಷ್ಠಿ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಮಹಾನಿಧಿಯಂತೆ ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವ ಈ 
“ಗಮೇಲಾನ್ ' ಈಗ ಹಾಲಿವುಡ್ಡಿನ ಚಲಚಿತ್ರಗಳ ಪ್ರಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಬಲಿಯ ದೊಡ್ಡ 
ಪಟ್ಟಣವಾದ ಡೆನ್‌ಪಾಸ್ಸೆನ್‌ನಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇದು ಕೂಡಾ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪಗವನದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯ ಅಂಶವೇ ಇದು ಅತ್ಯಂತ ದುರದೃಷ್ಟ 
ಕರವಾದುದೇ ಆದರೂ ಕೂಡಾ, ಗಮೇಲಾನ್ನಿನ ನಾದಭರಿತ ಕೃಣಿತಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ 
ಬಲಿಯಲ್ಲಿ ಈಗ ಬಹಳ ಕೆಲಸ ನಡೆಯುತ್ತದೆ ; ಆ ದೊಡ್ಡ ಕರಾವಳಿ ಪಟ್ಟಣವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟರೆ ದ್ವೀಪದ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಂಗಸು ತನ್ನ ಕಮನೀಯವಾದ ಬಟ್ಟೆ 
ಮುಚ್ಚಿದ ನಡುವನ , ನಗ್ನವಾದ, ಬಹುಶಃ ಮುಚ್ಚದೆ ಇರುವುದರಿಂದ ಅಷ್ಟು 
ದುಂಡಗಾಗಿರುವ ಸ್ತನಗಳನ್ನು ಆಡಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆದರೆ ಪಟ್ಟಣಗಳು ಹೊಸ ಪದ್ಧತಿ 
ಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುತ್ತಿವೆ. ಈ ಬಗೆಯ ವಿಚಾರಹೀನವಾದ, ಪರಕೀಯ ಪದ್ಧತಿಗಳ 
ಅನುಕರಣೆ ಶುದ್ದ ಲಾಭವೇನೂ ಅಲ್ಲ ಎಂಬ ನನ್ನ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಕೇಳಿ ಬಲಿದ್ದೀಪದ 
ಗವರ್ನರನ ಹೆಂಡತಿ ತಲ್ಲಣಗೊಂಡಂತೆ ಕಂಡಳು. ಕೆಲವು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸವೀಪಗಮನದಲ್ಲಿ 
ಉಂಟಾದ ಕಾಲವಿಳಂಬ ಗತಿಯಿಂದ ದೇಶೀಯ ಮತ್ತು ಪರದೇಶೀಯ ಇವು ಒಂದು 
ಇನ್ನೊಂದರ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸುವಂತೆ ಮಾತ್ರ ಆಗಿರಬಹುದು. ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ 
ಕ್ಯಾಲಿಫೋರ್ನಿಯಾದ ಶಾಖವುಳ್ಳ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಾದರೂ ಅಮೆರಿಕಾ ಸ್ತ್ರೀಯರು 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆಕಾರಗೊಂಡ ಮೊಲೆಗಳನ್ನು ಆಡಿಸುತ್ತಾ ನಡೆಯುವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಬಲಿದ್ದೀಪದ 
ಹೆಂಗಸರು ಜೋತಾಡುವ ತಮ್ಮ ಸ್ತನಗಳನ್ನು ಬ್ರೌಸ್ ಎಂದು ಹೆಸರುಳ್ಳ ಮೂರು 
ನಾಲ್ಕು ಬಟ್ಟೆಯ ತುಣಕುಗಳಿಂದ ಮುಚ್ಚಿಕೊಂಡಿರುವುದನ್ನು ಕಲಿತಿರಬಹುದು. ಕೆಲವರಿಗೆ 
ಇದು ಇತಿಹಾಸದ ಹುಡುಗಾಟಿಕೆಯ ಪ್ರಸಂಗವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೆ ಇಪ್ಪತ್ತು 
ಶತಮಾನಗಳ ಕೆಳಗೆ ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿ ಅಥವಾ ವಿದೇಶ 
ಮಂತ್ರಿ ಏನು ಹೇಳಿದ ಎಂಬುದು ಎಷ್ಟು ಜನಕ್ಕೆ ನೆನಪಿದೆ ? ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ 
ಸೇನಾಪತಿಗಳ ನೆನಪು ಐದೋ ಹತ್ಯೆ ಶತಮಾನಗಳವರೆಗೆ ಉಳಿಯಬಹುದು. 
ಮತಧರ್ಮದ ಮಹಾಪ್ರವಾದಿಗಳು ಅದ್ವಿತೀಯರೆನ್ನುವುದು ಖಂಡಿತ. ಆದರೆ 
ಯುದ್ಧಗಳು,ಯೋಧರು, ಮುತ್ಸದ್ದಿಗಳು ಇವರ ವಿಜಾರ ಹೇಳುವುದಾದರೆ , ಅವರಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲರೂ ಮಾಸಿಹೋದ ಮೇಲೆ ಉಳಿಯುವುದು ಬ್ಯಾಂಕಾಕಿನಲ್ಲಿ ಕಂಡ ಆ ಮುಖ , 
ನಾರಾದಲ್ಲಿ , ಚೈನಾ ಟೌನಿನಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಸಾನ್‌ಫ್ರಾನ್ಸಿಸ್ಕೋದಲ್ಲಿನ ಆ ವಿಗ್ರಹ, 
ಪ್ಯಾರಿಸಿನಲ್ಲಿನ ಆ ಈಜಿಪ್ಪಿನ ಬಬೆಲಿಸ್ಟ್ ಶಿಲಾಸ್ತಂಭ - ಅಷ್ಟೆ , ಏಕೆಂದರೆ ಇದೇ 
ಇತಿಹಾಸದ ಮೂಲಭೂತ ಶೇಷವಸ್ತು , ಉಳಿಯುವುದು ಯಾವುದೆಂದರೆ ಜನಾಂಗಗಳ 
ಜನಗಳ ಮಿಲನ, ಅವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಮತ್ತು ದೇಹಗಳ ಒಕ್ಕೂಟ. 


ಈ ಶಾರೀರಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ನಿಕಟಗಮನಕ್ಕೆ ಗೊತ್ತಾದ ಪರಿಮಿತಿಗಳಿವೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಈ 


ಮನುಷ್ಯಲೋಕದ ನಿಕಟಗಮನ 


ವರೆಗೆ ನಡೆದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಕ್ಕೂ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಆವರಿಸುವಂತೆ ವ್ಯಾಪಿಸು 
ವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಗ್ರೀಕ್ , ಸಂಸ್ಕೃತ, ಅರಾಮಿಕ್ ಅಥವಾ ಅರೇಬಿಕ್ ಇವು 
ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ವ್ಯಾಪಕತೆಯನ್ನು ಪಡೆದಿವೆ, ಆದರೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನು ಆವರಿಸುವಂತೆ 
ಅಲ್ಲ. ಅನೇಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ತಮ್ಮ ಪಶ್ಚಿಮಕ್ಕೆ , ಪೂರ್ವಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಇತರ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ 
ಹರಡಿ ಅಸಂಖ್ಯ ಜನರನ್ನು ಅಧೀನಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಂಡಿವೆ, ಆದರೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಅಲ್ಲ. 
ಆದಕಾರಣ ಈ ದೈಹಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪಗಮನದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಎಂದೆಂದಿಗೂ 
ಪರಿಮಿತವಾಗಿರುವುದು ವಿಧಿನಿಯಮ ; ಅದು ಎಂದೂ ಜಗದ್ಯಾಪಕತೆಯ ವಿಶಾಲಾ 
ನ್ವಯವನ್ನು ಪಡೆಯಲಾರದು ಎಂದು ಕೆಲವರು ಭಾವಿಸಬಹುದು. ಸಮರದಲ್ಲಿ 
ವಿಜಯ ಅಥವಾ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಹಬ್ಬುವ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಆ ದಾರಿ ಮನುಷ್ಯಲೋಕಕ್ಕೆ ತೆರೆದಿರುವುದಾದರೆ , ಆ ಮಾತು ಸರಿ, ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ದಾರಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವಿಜಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಾಗಿತ್ತು : ಅನೇಕ ವೇಳೆ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಗಳಿಸಿದ ವಿಜಯದ್ದು , ಕೆಲವು ಸಲ ವಿಚಾರಾತ್ಮಕ ವಿಜಯದ್ದು . ಅಂಥ ವಿಜಯವೇ 
ಒಂದು ಜನಾಂಗವನ್ನು ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ಸಮೀಪ ತಂದಿತ್ತು . ಈಗ ಸಂಕಲ್ಪಪೂರ್ವಕ 
ವಾದೊಂದು ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ರಂಗಸ್ಥಳ ಸಿದ್ದವಾಗಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ಒಂದು ಗುಂಪು ಇನ್ನೊಂದರ ಅಧೀನವಾಗಬೇಕಿಲ್ಲ ; ಇದರಿಂದ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗ 
ಗಳೂ ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾದ ಯೋಜನೆಯ ಮೂಲಕ ಮಾನವಜನಾಂಗದ ವಿವಿಧವರ್ಣ 
ರಂಜಿತವಾದ ಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಯಾವುದು 
ಸಾಧ್ಯವೋ ಅದು ಅವಶ್ಯವೂ ಆಗಿರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
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ಎರಡು ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಜನಾಂಗಗಳ ನಡುವೆ ಬಾಹ್ಯ ಸಮೀಪೀಕರಣ 
ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಒಂದು ಜನಾಂಗದೊಳಗಡೆಯಲ್ಲಿಯ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀ 
ಕರಣ ನಡೆದಿದೆ. ಇತಿಹಾಸದ ಉಷಃಕಾಲದಿಂದಲೂ ಅಸಮಾನತೆ ಇದ್ದದ್ದು ನಿಸ್ಸಂದೇಹ 
ವಾದ ಸಂಗತಿ. ಆದರೆ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬ ಮಾನವನ ಆಶೆಯೂ ಅಷ್ಟೇ 
ದೀರ್ಘಕಾಲಾವಧಿಯದು. ಯೂರೋಪಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಧಿಸಲಾಗಿರುವ 
ಸಮಾನತೆಯ ಹರಹು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅತ್ಯದ್ಭುತವಾದುದು. ಸ್ವೀಡನ್ನಿನಲ್ಲಿ ಆದಾಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನವುಗಳ ಅಂತರವನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೆ ಇಪ್ಪತ್ತರಷ್ಟು ಪ್ರಮಾಣದ ಕನಿಷ್ಠ ಗರಿಷ್ಠ 
ಮಿತಿಯೊಳಕ್ಕೆ ತರಲು ಸಮಾಜವಾದ ಸಮರ್ಥವಾಗಿದೆ. ಸ್ವೀಡನ್ನಿನ ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿಯ 
ವೇತನ ಬೀದಿ ಗುಡಿಸುವವನ ಅಥವಾ ಭಂಗಿಯ ಕನಿಷ್ಠ ವೇತನದ ಐದರಷ್ಟು ಮಾತ್ರ . 
ಪಶ್ಚಿಮ ಯುರೋಪಿನ ಹೆಚ್ಚು ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಹೆಂಗಸಿಗೆ 
ಅವಳದೇ ಆದಕೊಠಡಿ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಕಾನನು ಈ ಆಂತರಿಕ 
ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಸೂಚಕ, ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಕೂಡಾಮೋಟಾರು 
ಡ್ರೈವರಿಗೆ ಸಿಕ್ಕುವ ಸಂಬಳ ರಾಜ್ಯಸರ್ಕಾರದ ಕಾಠ್ಯದರ್ಶಿಯೊಬ್ಬನ ಸಂಬಳಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆ ಸಮಾನವಾಗಿದೆ. ಕಲ್ಯಾಣರಾಜ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆ ಈ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕೆ 
ಇನ್ನಷ್ಟು ಪುಷ್ಟಿ ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ನಿರುದ್ಯೋಗ ವಿಮೆ , ಚಿಕ್ಕ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಮತ್ತು ವೃದ್ದರಿಗೆ 
ವಿರಾಮ ವೇತನ , ಆಹಾರದ್ರವ್ಯಗಳಿಗೆ ಸಹಾಯಧನ , ಧರ್ಮಾರ್ಥ ಔಷಧಿ, ನಗರ 
ಸಭೆಯ ಗೃಹನಿರ್ಮಾಣ ವಿತರಣ, ಯಥೇಚ್ಛವಾಗಿ ಇರುವ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನ - ಇವುಗಳ ಮೂಲಕ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯರಾಜ್ಯ ತನ್ನದು ಕಲ್ಯಾಣರಾಜ್ಯ 
ಎಂದು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು ; ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಒಬ್ಬ ಪ್ರಜೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ 
ನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ ಸಮಾನನಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 


9 ] ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣ 


ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಅಷ್ಟೇನೂ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದದ್ದಲ್ಲ. ತನ್ನ ನಾಗರಿಕರಿಗೆ ಧಾರಾಳವಾಗಿ 
ಆಹಾರವನ್ನೂ ಸರ್ಕಸ್ ಪ್ರದರ್ಶನಗಳನ್ನೂ ಒದಗಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ರೋಮನ್ ರಾಜ್ಯ 
ತುಂಬ ಕಾತರವಾಗಿತ್ತು . ಆಧುನಿಕ ರಾಜ್ಯಗಳು ಈ ರೋಮನ್ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಕನಿಷ್ಠ ಅಗತ್ಯಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವಂತೆ ವಿಸ್ತಾರಗೊಳಿಸಿವೆ; ಅಲ್ಲದೆ, 
ಜನರನ್ನು ತುಷ್ಟಿಗೊಳಿಸಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಔದಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಬಂಧು 
ಭಾವನೆ ಈ ಕಾರ್ಯನೀತಿಗಳ ಇನ್ನಷ್ಟು ಬಲವಾದ ಮೂಲವಸ್ತುಗಳಾಗಿವೆ. ಬೆಳೆಯು 
ತಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಎಚ್ಚೆತ್ತ ಜನತೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಗದ್ದಲವೆಬ್ಬಿಸುವಂಥ 
ದಾಗಿರುತ್ತದೆ ; ಅಂಥ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯ ಉದಾರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಸೋವಿಯತ್ ರಷ್ಯಾದ ಆರಂಭ ದಶೆಯಲ್ಲಿರುವ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ದೇಹದ ಮತ್ತು ಆತ್ಮದ 
ಇತರ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಏನನ್ನೇ ಮಾಡಿರಲಿ, ಜನಸಮುದಾಯದ ಚಿಕಿತ್ಸಾ ಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು 
ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಿಕ್ಷಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಈ ಎರಡು ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಆ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಆಂತರಿಕ ಆಗಿರುವ 
ಸಮೀಪೀಕರಣದ ವಿಸ್ತಾರ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದುದು. ಇನ್ನು ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲೂ 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಕೆಲಸ ಆಗಿಲ್ಲ ಎನ್ನುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತಾನು ತನ್ನ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ವೈದ್ಯಕೀಯ ಚಿಕಿತ್ಸೆಯನ್ನೂ ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನೂ ಒದಗಿಸಿದ್ದೇನೆ 
ಎಂದು ರಷ್ಯಾ ನ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆದರೆ ವೈದ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ 
ವಿಶೇಷ ಪರಿಣತಿಯ ಶಿಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ, ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯದ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿ ತುಂಬ 
ಬೇಕಾಗಿರುವ ನ್ಯೂನತೆಗಳು ಅನೇಕ. 


ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶ್ವೇತವರ್ಣಿಯ ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಪ್ರಜೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಸರಿಸಮಾನವಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ 
ಕ್ರಿಯೆ ಗಮನಾರ್ಹವಾದ ಹೆಜ್ಜೆಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟಿದೆ ; ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಶ್ರೇಷ್ಟತೆಯ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಮಾತ್ರ ರಾಜ್ಯದಿಂದ ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಬಹುದು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ 
ಕಲ್ಯಾಣರಾಜ್ಯದ ಈ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣ ಶ್ರೀಮಂತ ಶ್ವೇತಜನಾಂಗಗಳಿಗಷ್ಟೇ 
ಪರಿಮಿತವಾಗಿದೆ ; ಇತರ ವರ್ಣಿಯ ರಾಜ್ಯಗಳು ಅದರ ಬಗ್ಗೆ , ಹೆಚ್ಚು ಎಂದರೆ ಮೋಸ 
ಗೊಳಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ, ಮಾತಾಡಬಹುದಷ್ಟೆ . ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮುಳುಗಿಸಿಬಿಡುವಂಥ 
ಬಡತನದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ, ಜನಸಮುದಾಯ ಗಲಾಟೆ ಮಾಡಲೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗದಷ್ಟು 
ಜಡವಾಗಿರುತ್ತದೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿ ಉದಾರವಾಗಲಾರದಷ್ಟು ತುಟ್ಟಿಯಾಗಿರು 
ಇದೆ ; ಒಂದು ಹೊಸ ಸಾಮಾಜಿಕ ತಳಹದಿಯನ್ನು ಹುಡುಕುವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಜನತೆಯ 
ಸೃಜನಶಕ್ತಿಗಳು ಪುನಶೈತನಗೊಳ್ಳುವ ವರೆಗೆ ಇದು ಹೀಗೆ ಇರುವಂಥದು . ಸುಭಿಕಕ್ಕೆ 
ವಿಪರೀತ ಪರಿಮಾಣದಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುತ್ತದೋ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಅದರ ನಾಗರಿಕರಲ್ಲಿ 
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ಅಸಮಾನತೆ ತಗ್ಗುತ್ತಾ ಬರುತ್ತದೆ. ಬಡತನ ಮತ್ತು ಅಸಮಾನತೆ ಇವು ಒಬ್ಬೊಟ್ಟಿಗೆ 
ಮುನ್ನಡೆಯುತ್ತವೆ ; ಏಕೆಂದರೆ ಅವೆರಡೂ ಹುಟ್ಟುವುದು ಮೂಲೆಗುಂಪಾದ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಕಲ್ಲಾದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯಿಂದ. ಬಡತನದ ಅತಿರೇಕಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನು ಜಾಗ್ರತವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಸುಟ್ಟು 
ಹಾಕುವಂಥದು ; ಭೌತಿಕವಾಗಿ ಕೈಗೆಟುಕಲಾರದ್ದು . ಆದಕಾರಣ ವ್ಯವಸ್ಥಾ ದಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿ 
ಪರಮಾವಧಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುತ್ತಿರುವ ಅಥವಾ ಮುಟ್ಟಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಆಗದೆ 
ಇರುವಂಥ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣ ಪರಿಮಿತ 
ಗೊಂಡಿದೆ. ಯಜಮಾನರಾಜ್ಯಗಳ ಸರಹದ್ದುಗಳೊಳಗಿರುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳ 
ನಡುವೆ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಸವಿಪೀಕರಣವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ತೀರ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಹೆಂಗಸರೂ ಗಂಡಸರೂ ಈ 
ರೀತಿ ಹತ್ತಿರ ಬರುವುದಕ್ಕೆ ಸೀಮಾಪ್ರಾಂತ್ಯಗಳು ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯವಾದುವು. ಏಕೆಂದರೆ 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿರುವ 
ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಒಂದು ರಾಷ್ಟ್ರದ ಗಡಿಗಳೊಳಗೆ ಮಾತ್ರ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತ ಬರುತ್ತಿದೆ. 


ಶ್ರೀಮಂತಳಾದೊಬ್ಬ ಡಚೆಸ್‌ಳನ್ನು ಒಬ್ಬ ಮನೆಗೆಲಸದವಳಿಂದಾಗಲೀ , ಒಬ್ಬ ಅಗಸ 
ಗಿತ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿಯ ಮಗಳಿಂದಾಗಲೀ ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ಹೇಳುವುದು ಈ ದಿವಸ 
ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಕಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ಯಾರಿಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನೆಲಗಟ್ಟಿನ ಕಾಲುದಾರಿಯಲ್ಲಿರುವ 
ಉಪಾಹಾರ ಗೃಹಗಳಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು , ಯಾರೇ ಆಗಲಿ, ಗಂಟೆಗಟ್ಟಲೆ ಬೇಸರವಿಲ್ಲದೆ ಬೀದಿ 
ಯಲ್ಲಿಹೋಗುತ್ತಿರುವ ಜನರನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರಬಹುದು ; ಆದರೆ ಯಾರು ಎಂಥವರು, 
ಯಾವ ಜಾತಿ ಅಥವಾ ವರ್ಗದವರು ಎಂದು ಹೇಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದು ; ಏಕೆಂದರೆ 
ಎಲ್ಲರೂ ಅಷ್ಟು ನೀಟಾಗಿ ಅಷ್ಟು ರಸಿಕರಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕೂಡಾ 
ಅಗಸಗಿತ್ತಿಯರೂ ಬೀದಿ ಗುಡಿಸುವ ಹೆಂಗಸರೂ ಬೇರೆ ಹೆಂಗಸರಷ್ಟೇ ಚೆಲುವೆಯ 
ರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ ; ಆದರೆ ಬಟ್ಟೆಗೆ ಮಹತ್ವ ಹೆಚ್ಚು , ಅವುಗಳೇ ಎಲ್ಲ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೂ ಕಾರಣ . 
ಯೂರೋಪುಬಟ್ಟೆಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸು 
ತದೆ. ಉಪಯೋಗಿಸಿದ ಸಾಮಗ್ರಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದೆ 
ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಬಟ್ಟೆಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಎದ್ದು ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಸ್ಟಾಕ್‌ಹಾಮಿನ ಬೀದಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾರ್ಮಿಕನೊಬ್ಬನನ್ನು ಕಾಣುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಅಪರೂಪದ ಸಂಗತಿ. ಏಕೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಕಾರ್ಮಿಕನೂ ತುಂಬ ಚೊಕ್ಕಟವಾಗಿ ಬಟ್ಟೆ ಧರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಯೂರೋ 
ಪಿನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತಿರುವ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ವೈಶಾಲ್ಯದ 
ಮೂಲಕ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಯುರೋಪಿಯನ್ನನಿಗೂ ಮನುಷ್ಯನೆಂಬ ಘನತೆಯನ್ನು 
ನೀಡುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದಕಾರಣ ಈ ಸಮೀಪೀಕರಣ ನಡೆದಿರುವುದು 


೭೫ 


ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣ 


ಭಾಷಾ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಜನಾಂಗ ವಿಶ್ರಣಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ವಲ್ಲ ; ಒಂದು ರಾಷ್ಟದೊಳಗಡೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ. 


ಇತಿಹಾಸದ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಮುಹೂರ್ತದಲ್ಲಿ ಮೂರು ಮಂದಿ ಮಹಾತ್ಮರು ಸರಿ 
ಸುಮಾರು ಏಕ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಯೋಚಿಸಿದರು , ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರು : ಬುದ್ದ , ಸಾಕ್ರೆಟಿಸ್ 
ಮತ್ತು ಕನ್‌ಫ್ರಶಸ್‌ , ಆದರೆ ಒಬ್ಬರ ವಿಚಾರ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಈ 
ಮೂವರು ಮಹಾಪುರುಷರ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಅನೇಕ ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲ ಹಿಡಿಯಿತು. 
ಆದರೆ ಈಗ ಆ ಸಮಸ್ಯೆಯೂ ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆ. ಈಗ ಅಂಥ ಮೂರು ಮಂದಿ ಇದ್ದು 
ಜಗತ್ತಿನ ವಿಧಿಯನ್ನು , ಹಳೆಯ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಲ್ಲ, ಒಂದು ಹೊಸ ರೀತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧರಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವುದಾದರೆ ಕೊನೆಯ ಪಕ್ಷ ಪತ್ರವ್ಯವಹಾರದ ಮೂಲಕ 
ವಾದರೂ ಅವರು ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಸಂಧಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ಆದರೆ ವಿಘ್ನಗಳು 
ಇನ್ನೂ ಅಂತಸ್ಥವಾಗಿ ಅನೇಕವಿವೆ. ಯಾವನ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳೂ ಆಟಂಬಾಂಬು 
ಗಳೂ ಅತ್ಯಧಿಕ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿವೆಯೋ ಅಂಥವನ ಸ್ವರವೇ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಭಾವಶಾಲಿ ಆಗು 
ತದೆ. ಈ ಪರಿಮಿತಿ ಇದ್ದರೂ ವಿಚಾರಪೂರ್ಣ ಸಂಕಲ್ಪ ಬದ್ದವಾದ ಯೋಜನೆಯ 
ಮೂಲಕವಾಗಿ ಈಗ ದೇಶದ ಒಳಗಡೆಯ ಹೊರಗಡೆ ಜಗತ್ತಿನ ವಿವಿಧ ಜನಾಂಗಗಳ 
ನಡುವೆಯೂ ದೈಹಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣವನ್ನೂ ಪರಿಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವುದು 
ಸಾಧ್ಯ . ನಾನು ಇನ್ನೂ ಚಿಕ್ಕ ವಯಸ್ಸಿನವನಾಗಿದ್ದಾಗ ನಾನು ಸಾಯುವ ಮೊದಲು 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲ ಮುಲಾಟೋಗಳಂಥ ವಿಶ್ರಸಂತತಿಯುಳ್ಳ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಣಲು ಸಮರ್ಥ 
ನಾಗುತ್ತೇನೆಂದು ಯೋಚಿಸುತ್ತಿದ್ದೆ . ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಬಹಳ ಪುರಾತನ ವಂಶವೃಕ್ಷದವರಾಗಿ 
ದ್ದರೂ ಹಾಗೆ ಅರಬೆರಕೆಯವರೇ . ಆದರೆ ಈ ಮಿಶ್ರಸಂತಾನೋತ್ಪತ್ತಿಕಾರ್ಯ ನಡೆದದ್ದು 
ಬಹಳ ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಾದುದರಿಂದ ಬಹಳ ಪುರಾತನ ವಂಶಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ ಮಿಶ್ರ 
ಸಂತತಿಯವರ ಮನ್ನಣೆ ಗಳಿಸುವುದು ಈಗಿನ ಮಿಶ್ರ ಸಂತತಿಯವರೆಗೆ ಕೊಂಚ ಕಷ್ಟ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಿರಲಿ, ಭಂಗಿಯಿರಲಿ, ಬಿಳಿಯನಿರಲಿ, ನಿಗೊ ಇರಲಿ , 
ಒಬ್ಬರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಯಾರು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಬಲ್ಲರೋ ಅವರ ಗುಂಪೇ 
ಜಾತಿ ಎಂದು ಭಾರತದ ಋಷಿಗಳಲ್ಲೊಬ್ಬರು ಲಕ್ಷಣ ಹೇಳಿಲ್ಲವೇ ? ಅವರಲ್ಲಿ 
ಲ್ಲರೂ ಒಬ್ಬರಿಂದೊಬ್ಬರು ಸಂತಾನೋತ್ಪತ್ತಿ ಮಾಡಬಲ್ಲರು . ದೈಹಿಕ ಸಮಿಪೀ 
ಕರಣದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾನವಿಕ ಉದ್ವೇಗಗೊಂಡ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ, ಆತ್ಮದೇಹಗಳ ಕ್ಷೇತ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಏಕಕಾಲೀನ ಸಾಹಸ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣುಗಳಲ್ಲಿ , ಸದಾ ವೃದ್ಧಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ 
ಹಂಬಲವಾಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ , ಪೂರ್ಣಯುಗಕ್ಕೂ ಜಗತ್ತಿನ ಶಾಂತಿಗೂ 
ಒಂದು ಸ್ಥಾಯಿಯಾದ ತಳಪಾಯ ಸಿಕ್ಕಿದಂತಾಗುವುದು. ಇದು ಯಾವಾಗಲಾದರೂ 


೭೬ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಸಂಭವಿಸಲಿ, ಸಂಭವಿಸದಿರಲಿ ; ಈಗಲೇ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ದೈಹಿಕ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀ 
ಕರಣದ ಇತರ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾದ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡುವುವು. 


ಸIST 


೯ / ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕನಸುಗಳು 


ಕೆಲವು ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಆಗಲೇ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿವೆ ; ಅವು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಇನ್ನೂ 
ನಿರ್ಣಾಯಕವಾಗದೆ ಇದ್ದರೂ ಮುಂದೆ ಹಾಗೆ ಆಗಬಹುದು. ಅಮೆರಿಕಾದ ಅಧ್ಯಕ್ಷ 
ನನ್ನಾಗಲೀ ರಷ್ಯಾದ ಪ್ರಧಾನಿಯನ್ನಾಗಲೀ ತನ್ನ ಮತದ ಮೂಲಕ ಪದಚ್ಯುತ 
ಗೊಳಿಸುವುದು ಈ ಹೊತ್ತು ಭಾರತೀಯನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ಪ್ರಭುವರ್ಗ 
ವನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡುವಷ್ಟಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಅವನ ಮತ ಈಗ ಸೀಮಿತವಾಗಿದೆ. ಇದೇ ರೀತಿ 
ಒಬ್ಬ ಅಮೆರಿಕಾದವನಿಗಾಗಲೀ , ರಷ್ಯಾದವನಿಗಾಗಲೀ ತನ್ನ ಮತದ ಮೂಲಕ ಭಾರತದ 
ಪ್ರಧಾನಿಯನ್ನು ಪದಚ್ಯುತಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವನ ಮತ ತನ್ನ ಪ್ರಭು 
ವರ್ಗದ ಆಯ್ಕೆಗೆ ಸೀಮಿತ, ಪದೇ ಪದೇ ಯುದ್ಧ ಹೂಡುತ್ತಿರುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ 
ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಇಂದು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 
ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಒಳಗಡೆ ನಾವು ಮಾಡಬಹುದಾದ ಯಾವುದೇ ಕೆಲಸಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಈ ಯುದ್ಧಗಳು ನಮ್ಮ ಹಣೆಬರಹವನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ತನಗೆ 
ಕೊಂಚವೂ ಹತೋಟಿಯಿಲ್ಲದ ಪ್ರದೇಶಗಳು ಮತ್ತು ಜನಗಳು ನಿರ್ಧರಿಸುವ ಯುದ್ಧ 
ಹಾಗೂ ಶಾಂತಿಯ ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಯಾರೊಬ್ಬನ ಮಾತಿಗೂ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. ಇದು 
ಅತ್ಯಂತ ಬಲಿಷ್ಠವಾದ ರಾಜ್ಯದಿಂದ ಹಿಡಿದು ಅತ್ಯಂತ ದುರ್ಬಲವಾದ ರಾಜ್ಯದವರೆಗಿ 
ರುವ ಎಲ್ಲ ರಾಜ್ಯಗಳ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೂ ಅನ್ವಯಿಸುವ ಮಾತು. ವಯಸ್ಕ ಮತದಾನ 
ಇದ್ದಾಗ ಅತ್ಯಂತಶೋಚನೀಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅದರ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿದೆ. ಅದು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತ. ಯಾವ ಜನಕ್ಕೂ ಬಲತ್ಕಾರ ಅಥವಾ ಕುತಂತ್ರದ ಮೂಲಕವಾಗಿ 
ಯಲ್ಲದೆ ಬೇರಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗದ ಭವಿಷ್ಯದ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ 
ಬೀರುವ ಹಕ್ಕು ಇಲ್ಲ, ಇದರ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ, ಯುದ್ಧ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ತೀರ್ಮಾನ ಆಗುವುದು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಪರಿಮಿತವಾದ ಮತದಿಂದಲ್ಲದೆ, ವಿಶ್ವ 


೭೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ವಿಶಾಲವಾದ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಮಾನವ ಮತಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ಅಲ್ಲ . ಅಮೆರಿಕಾ , ರಷ್ಯಾ 
ಅಥವಾ ಭಾರತವನ್ನು ಹೇಗೆ ಆಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ಪ್ರಜೆಗೂ ಕೆಲವು ವಿಷಯಗಳ ಮಟ್ಟಿಗಾದರೂ ಮತದ ಹಕ್ಕಿರಬೇಕು ಎಂಬ 
ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಜಗತ್ತಿನ ಸರ್ಕಾರ ಅಥವಾ ಜಗದ್ರಾಷ್ಟಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಅದು ಎಂದಾದರೂ ಬಂದರೆ 
ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳನ್ನೂ ತನ್ನ ಕೈಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದು ; ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಒಂದು ಸರಕಾರದ ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿರುವ ಕೆಲಸಗಳ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅಂಶವನ್ನೂ ಕೂಡ ಅದು 
ಮಾಡಲಾರದು ; ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿಗೆ ಹೆಣೆಯಾಗಿರುವ ಜಗತ್ತಿನ ಸರ 
ಕಾರದ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ವರ್ಗಾಯಿಸಬಹುದಾದ ವಿಷಯಗಳ ಪಟ್ಟಿಯೊಂದನ್ನು ಸಿದ್ದಪಡಿಸು 
ವುದು ಸುಲಭಸಾಧ್ಯ . ವಯಸ್ಕಮತದಾನ ಪದ್ಧತಿಯಂತೆ ಆಯ್ಕೆಗೊಂಡ ಪರಿಮಿತ 
ಶಕ್ತಿಯ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತ್ತು ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಸಮತೂಕಕ್ಕೆ 
ಸಾಧಕವಾಗುವ ಹಾಗೆ ಅದಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ತಕ್ಕ ಭಾರದಡೆ ಹಾಕಬೇಕಾಗಬಹುದು. ಈ 
ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೂ ಸಮಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯವಿರುವ ಮೇಲ್ಮನೆಯೊಂದು ಈ ಪಾರ್ಲಿ 
ಮೆಂಟಿಗೆ ಇರಬಹುದು ; ಅಥವಾ ಬಹಳ ಹೆಚ್ಚು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯುಳ್ಳ ದೇಶಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಇರಬಹುದಾದ ಭಯಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಈಗಿರುವ ಶಕ್ತಿಯ ವಾಸ್ತವಿಕ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಕೊಂಚ ಗಮನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕಾಗಿ ಜನಸಭೆಯಲ್ಲೇ ತಕ್ಕ ಭಾರದಡೆ 
ಗಳನ್ನು ನಿಮ್ಮಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ ಐಕಮತ್ಯವನ್ನು ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡು ನೋಡಿದರೆ ಈಗಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸರಕಾರವೂ , ಅದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ 
ರುವುದರಿಂದ, ಒಂದು ಬಗೆಯ ನಿರಂಕುಶಾಧಿಕಾರವೇ . ಆದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸರಕಾರಗಳು 
ಯಾವಾಗಲೂ ಇರಬೇಕಾದಂಥವುಗಳೇ , ಏಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ರದ್ದು ಮಾಡುವ 
ಒಂದು ಜಾಗತಿಕ ಸರಕಾರವೂ ಅಂಥದೊಂದು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಅಸಂಭವವಾದದ್ದು 
ಹೇಗೇ ರೂಪುಗೊಂಡರೂ ಕೂಡಾ - ಅದು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯ ಒಂದು ಪೆಡಂಭೂತವಾಗು 
ವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದಕಾರಣ ಜಾಗತಿಕ ಸರಕಾರ ಯುದ್ಧ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ವಿಷಯಗಳಿಗೆ, ಸೈನ್ಯ ಮತ್ತು ವಿದೇಶಾಂಗ ನೀತಿಗಳ ಸಂಬಂಧ ವಿಚಾರ 
ಗಳಿಗೆ, ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ಆರೋಗ್ಯಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಾವಶ್ಯವಾದ ಕನಿಷ್ಠ ಪ್ರಮಾಣದ ಆರ್ಥಿಕ 
ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾಗಿರಬೇಕು. ಅಂಥ ಒಂದು ಸರಕಾರ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸರಕಾರಗಳು ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ನಿರಂಕುಶವಾಗಿ ವಿಚ್ಛೇದಿಸು 
ವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ; ಅಲ್ಲದೆ, ಮೊತ್ತ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ದುರಭಿಮಾನ 
ಅಥವಾ ನಿಜವಾದ ಸಂರಕ್ಷಣೆಯ ಚಿಂತೆ ಹಿಂಸೆಗೂ ಜನಕ್ಷೆಭಕಾರಕ ಜನನಾಯಕತ್ವಕ್ಕೂ 


ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕನಸುಗಳು 


೭೯ 


ಅವಕಾಶ ಕೊಡುತ್ತಾರೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಅತ್ಯಂತ ಪರಿಪೂರ್ಣವೆನ್ನುವಂಥ ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವಗಳಲ್ಲ ವಯಸ್ಕ ಮತದಾನ ತೀರ ಪರಿಮಿತಿಗೊಳಪಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. 


ಎಲ್ಲರ ಸಮ್ಮತಿಯಿಂದ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗುವ ಜಗದ್ರಾಜ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲದ ನಾಗರಿಕತೆ ಈ 
ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಲ್ಲೂ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅಭಾವವಿತ್ತು - ಪ್ರಕೃತಿಸಿದ್ಧವಾಗಿಯೇ , 
ಪರಿಪೂರ್ಣದಕ್ಷತೆಗೆ ಬದಲಾಗಿ ತಾನು ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿದ್ದ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಸಾಧಿಸುವ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯ ದಾರಿಯಲ್ಲೇ ನಡೆಯಬೇಕಾಗು 
ಇದೆ. ಅನೇಕ ಉದ್ದೇಶಗಳಿಗಾಗಿ ವಯಸ್ಕನ ಮತ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತವಾಗಿಯೇ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ; ಆದರೆ, ಸಮೂಹಕಾರ್ಯಗಳ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಪರಮಾಧಿಕಾರವುಳ್ಳ ಪುರಸಭೆಯ ಅಥವಾ ಗ್ರಾಮರಾಜ್ಯದ ಮತವಾಗಿ ಅದು ತೀವ್ರ 
ಗತಿಯಿಂದ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ, ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಅದು ಶಾಂತಿ ಸುಭಿಕ್ಷ 
ಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಪರಿಮಿತ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಜಾಗತಿಕ ಮತವಾಗಿ ಪರಿಪಾಕಗೊಳ್ಳ 
ಬಹುದು. ಒಂದು ಕಡೆ ಗ್ರಾಮಪಂಚಾಯತಿಗಾಗಿ ಗ್ರಾಮಪಂಚಾಯತಿಯಿಂದ ಗ್ರಾಮ 
ಪಂಚಾಯತಿರಾಜ್ಯ , ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವಕುಲದಿಂದ ಮಾನವ 
ಕುಲರಾಜ್ಯ - ಇವು ಸ್ಥಾಪಿತವಾದಲ್ಲಿ ಅಗ ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೊತ್ತಮೊದಲನೆಯ ಬಾರಿ 
ಜನತೆಗಾಗಿ ಜನತೆಯಿಂದ ಜನತೆಯ ರಾಜ್ಯ ಸಂಭವನೀಯವಾಗುವುದು. ಶಾರೀರಕ 
ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ರಿಯೆ ಜಾಗತಿಕ ವಯಸ್ಕಮತವಾಗಿ ಪರಿಪಾಕ 
ಗೊಳ್ಳುತ್ತದೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಸೃಜನಾತ್ಮಕ ಕ್ರಿಯೆ 
ಗಾಗಿ, ಒಂದು ಜಾಗತಿಕ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿಗೆ ಜವಾಬುದಾರಿಯಾದ ಜಾಗತಿಕ ಸರಕಾರದ 
ಪರವಾಗಿ ಈಗ ಇರುವ ಪಿಸುಮಾತು ಕೆಲವು ಸಲ ಒಂದು ಉದ್ಯೋಷದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಗಮನಿಸಿದರೆ ಸಾಕು , 


ಪ್ರತಿ ದೇಶದಿಂದ ಅದರ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಅದರ ಅಗತ್ಯ 
ಗಳಿಗನುಸಾರ ಕೊಡಬಲ್ಲಂಥ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮೂಲಧನ ನಿಧಿಯೊಂದನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸ 
ದಿದ್ದ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಜಾಗತಿಕ ಸರಕಾರ ಹಾಸ್ಯಾಸ್ಪದವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಈ 
ಸೂತ್ರ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ ಎನ್ನಿಸಿದರೆ , ವಂತಿಗೆಗಳನ್ನು ಅವುಗಳನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸುವ ದೇಶಗಳ 
ಮೂಲ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ದರ್ಜೆಗಳಾಗಿ ವರ್ಗೀಕರಿಸುವಂಥ ಇನ್ನೊಂದು 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ಚಿಂತಿಸಿ ಏರ್ಪಡಿಸಬಹುದು. ಆಗ ಜಾಗತಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ 
ಇರುವ ಅಧಿಕೃತ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದು ಮೂಲಧನದ ನಿಧಿಯನ್ನೂ ಯಂತ್ರಸಾಮಗ್ರಿ 
ಗಳನ್ನೂ ತಂತ್ರ ಜ್ಞಾನವನ ಸಂಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಥಾನದ ಮಸೂರಿಕಣಿವೆಯಿಂದ ಹಿಡಿದು 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಏಷ್ಯಾ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರದೇಶಗಳಿಗೂ ವಿತರಣ ಮಾಡಬಹುದು. 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ಕೆ 


ಅತಿಹೆಚ್ಚಿನ ವಂತಿಗೆ ಕೊಡುವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಅಗತ್ಯ ಅತಿ ಕಡಿಮೆ , ಅತಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅಗತ್ಯವಿರುವ 
ದೇಶಗಳು ಸಲ್ಲಿಸುವ ವಂತಿಗೆ ಅತಿ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿರುವುದು ; ಆದರೆ ಈ ಕೊಡುಕೊಳ್ಳು 
ವಿಕೆ ಮಾನವ ಕುಲದ ಐಕ್ಯದ ಸಂಕೇತವಾಗುವ ಹಾಗೆ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ ಹರಡಬೇಕು, 
ಜಾಗತಿಕ ಪಾರಿಮೆಂಟ್ ಮತ್ತು ಜಾಗತಿಕ ಸರಕಾರಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಒತ್ತಡ ತರುವ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆಯೋ ಹಾಗೆ ಮೂಲಧನದ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆಕರಗಳ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಗ್ರಹದ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಬಹುಶಃ ಇನ್ನೂ ಆಗಿಲ್ಲ. 


ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಭಾರತದ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಒಂದು ಚರ್ಚೆ , 
ಅದರ ಮೇಲೆ ನಡೆದ ಗಲಾಟೆ ಇವು ನಿಜಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ತೆರೆದು ತೋರು 
ವಂಥವು. ಭಾರತದ ಕಮನಿಸ್ಟ್ ಪಕ್ಷ ಮತ್ತು ಸರಕಾರ ತುಂಬ ಅರಳು ಮರುಳಿನ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ವಾಗ್ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದುವು. ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್ ಪಕ್ಷ ಅಮೆರಿಕಾದ 
ಪರಸ್ಪರ ಸಂರಕ್ಷಣ ಶಾಸನದ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುತ್ತ ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗೆ 
ಭಾರತ ಅಧೀನ ಎಂಬುದನ್ನು ರುಜುವಾತುಪಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ ಸರಕಾರ ಅಷ್ಟೇ 
ಅರಳು ಮರಳುತನದಿಂದ ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಹಾಯದ ಬಗ್ಗೆ ಭಾರತದ ಶಾಸನದ ಕರ್ತು 
ಗಳನ್ನು , ಭಾರತದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ರುಜುವಾತುಪಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸ 
ತೊಡಗಿತು. ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಬರ್ಮಾದ ಪ್ರಧಾನಮಂತ್ರಿ ಊನೂ ಅವರು ಯಾವ ಶರ್ತುಗಳ 
ಮೇಲೆ ಅಮೆರಿಕಾ ಬರ್ಮಾಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಧನವನ್ನು ಒದಗಿಸಿತ್ತೋ ಅದೇ ಶರ್ತಗಳ 
ಮೇಲೆ ತಾನು ರಷ್ಯಾ ಚೈನಾಗಳಿಂದಲೂ ಸಹಾಯವನ್ನು ಕೋರುವೆನೆಂದು ಹೇಳಿ 
ಮಾಡಿದ ಭಾಷಣವನ್ನು ನಮ್ಮ ಸರಕಾರದ ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್ ಪಕ್ಷದ ನಿಲುವಿನ 
ವಿರುದ್ದ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಬಹುದು. ಪರದೇಶದ ಸಹಾಯದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಸರಳ 
ಮಾನುಷಪದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯವಿದೆ. ಕೊಡುವವರ ಅಹಂಕಾರದ ಭಾವನೆ 
ಗಳಿಂದಲೂ ಬೇಡಿಕೆಗಳಿಂದಲೂ , ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವವರ ವಿವಿಧ ದೈನ್ಯಭಾವಗಳಿಂದಲೂ 
ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇನ್ನೂ ಕಲುಷಿತವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ಕಡೆ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ನಿಃಶಸ್ತ್ರೀಕರಣ 
ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಜಾಗತಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಅಧಿಕೃತ ಮಂಡಳಿ- ಈ ಎರಡರ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ 
ದೃಶ್ಯಸಂಬಂಧದ ಬಗ್ಗೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಅರಿವಾದರೂ ಈಗ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮಾಸ್ಕೋ 
ವಿನ ಅಥವಾ ನ್ಯೂಯಾರ್ಕಿನ ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಅವುಗಳ ಶಸ್ತ್ರಸಿದ್ದ ಪಡೆಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತಿನ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಶ್ವೇತ ಜಗತ್ತಿನ ಯಜಮಾನರಾಜ್ಯ 
ಗಳು ತಾವು ಸಾಧಿಸಿದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ವರ್ಣಿಯ ಜನಾಂಗಗಳು 
ತಮ್ಮದೇ ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕನಿಷ್ಠ ಮಿತಿಯ ಸಂಪತ್ತನ್ನಾದರೂ ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದು ಅತ್ಯಗತ್ಯವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಯೂರೋಪ್- ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೆಂದರೆ ಆಫ್ರಿಕಾ- ಏಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. 


೮೧ 


10] ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕನಸುಗಳು 


ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಪರದೇಶದಿಂದ ಬರುವ ಸಹಾಯವೆಂದರೆ ಕೊಡುವವನನ್ನೂ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವವನನ ಪುನೀತಗೊಳಿಸುವಂಥ ಎರಡು ದಾರಿಗಳುಳ್ಳ ವ್ಯವಹಾರ 
ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಸಣ್ಣ ಸಣ್ಣ ದಾನಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ವವನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಅಲ್ಪ ಅಹಂಕಾರವೂ ಕಳ್ಳ ಮಾಲುಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು 
ವವನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಕೆಂಡದಂತೆ ಸುಡುವ ಹೊಟ್ಟೆಕಿಚ್ಚ ಈ ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳನ್ನೂ 
ಮಲಿನಗೊಳಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪರದೇಶದಿಂದ ಬರುವ ಸಹಾಯ 
ಯುದ್ಧ ನಿರೋಧಕ ಆಗಲಾರದು. ಆಂತರಿಕ ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಜಗದ್ರಂಗಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ, ಒಂದು ದೇಶದ ಸರಹದ್ದುಗಳೊಳಗೆ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ 
ಏರಬೇಕು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆಲ್ಲ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿರುವ 
ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ ಇರಬೇಕು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುವ ಜಗದಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಅಧಿಕಾರ ಮಂಡಳಿ ಮಾತ್ರವೇ ಅವನತಿ ಹೊಂದದ ಒಂದು ಮಾನವ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು 
ದೃಢವಾಗಿಡಬಲ್ಲುದು. ಇಂಥ ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆಯ ಮುಂದೆ ಇರುವ ದಾರಿಯ ಅಡ್ಡ 
ಗಲ್ಲುಗಳು ಭೀಕರವಾದುವು. ಕೊನೆಗೂ ಕೇವಲ ಒಂದು ತೋರಿಕೆಯ ಕವಚದಷ್ಟೇ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯುಳ್ಳದ್ದಾದರೂ ತನ್ನ ದೇಶದ ಸೈನ್ಯಕ್ಕೊಸ್ಕರವಾಗಿ ಹೊಟ್ಟೆಮೊಟ್ಟೆ 
ಕಟ್ಟಿ ಬದುಕುವುದು ಬೇರೆ ದೇಶದವರ ಸುಭಿಕ್ಷಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಟ್ಟೆ ಮೊಟ್ಟೆ ಕಟ್ಟುವುದರಿಂದ 
ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಅದೃಶ್ಯವಾದ, ಆದಕಾರಣವೇ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ ಅಸ್ವೀಕಾರ್ಯವಾದ, 
ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ನೆಚ್ಚುವುದಕ್ಕಿಂತ ಮೇಲು ಎಂದು ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ. 
ಯುದ್ದದ ಮತ್ತು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಶಾಸನಗಳ ನಿರೋಧಕ್ಕಾಗಿ, ಈ ಜಾಗತಿಕ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮಂಡಳ ರೂಪದ ಸಮೀಪೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ತಕ್ಕ ಯೋಜನೆಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನ 
ಬುದ್ದಿ ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬುದು ಬಹುಶಃ ಮುಂದಿನ ಜಾಗತಿಕ 
ಯುದ್ಧದ ಅನಂತರ ತಿಳಿಯಬಹುದು. 


ಶ್ರೀಮಂತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಹಿಂದುಳಿದ ದೇಶಗಳ ಸೇವೆಗಾಗಿ ತಮ್ಮ ತಾಂತ್ರಿಕ ನೈಪುಣ್ಯ 
ವನ್ನು ವಿನಯೋಗಿಸಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆಯಲ್ಲಿ ಮಾನುಷ ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಕಡೆಗೆ ನಡೆಯು 
ತಿರುವ ಇನ್ನೊಂದು ಗತಿ ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಈ ಇಚ್ಛೆಯ ಈಗಿನ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳು 
ಅಷ್ಟು ಹಿತಕರವಾಗಿಲ್ಲ. ಅವು ಈಗ ಸೈನ್ಯಸಂಬಂಧದ ಸಂಧಿಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಇದರ 
ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಅಷ್ಟು ಸರಿಯಾಗಿ ಯೋಚಿಸದೆ ಇರುವ ಆತ್ಮರಕ್ಷಣೆಗೆ ಮಾನವ 
ಕಲ್ಯಾಣದ ಇಚ್ಛೆ ಅಧೀನವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿದೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಜಗದ್ವಿಶಾಲ ತಾಂತ್ರಿಕ 
ಸಹಾಯದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿರುವ, ಯೂರೋಪಿನ ತಂತ್ರಕೌಶಲವನ್ನು ಜಗತ್ತಿನ ಇತರ 
ಪ್ರದೇಶಗಳಿಗೂ ಅನ್ವಯಿಸಬಹುದೆನ್ನುವ ಭಾವನೆಯ ದೋಷಪೂರ್ಣವಾದದ್ದು . 
ತಾಂತ್ರಿಕ ಮಟ್ಟಗಳಿಗೂ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಐತಿಹಾಸಿಕ , ಭೌಗೋಳಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಿಗೂ 


೮೨ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಇರುವ ಅಚ್ಛಿನ್ನ ಸಂಬಂಧದ ಅರಿವು ಇನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ ಮೂಡಿಲ್ಲ , ಹಾಗಾಗಿ ಜಾಗತಿಕ 
ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ವಿಚಾರಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅನ್ವಯಿಸುವ ಬದಲಾಗಿ 
ಯೂರೋಪಿನ ವ್ಯವಸಾಯ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನೂ ಕೈಗಾರಿಕೆಯನ್ನೂ ವಿಚಾರರಹಿತವಾಗಿ 
ಜಗತ್ತಿನ ಬೇರೆ ಕಡೆ ಕಿತ್ತು ನೆಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಕೊನೆಗೂ 
ಶ್ರೀಮಂತ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ದಾನೇಚ್ಛೆ, ಹಿಂದುಳಿದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ ತಾಂತ್ರಿಕ ಸಹಾಯ 
ವನ್ನು ಪರಿಗ್ರಹಿಸುವ ಇಚ್ಛೆ - ಇವು ಸಮೀಪೀಕರಣದಲ್ಲಲ್ಲ, ಬಲವಂತವಾದ ಹೇರಿಕೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಪರ್ಯವಸಾನಗೊಳ್ಳುತ್ತಿವೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಏಕ ಪಕ್ಷೀಯವಾದ ಕೊಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆ 
ಒಮ್ಮೊಗದ ದಾರಿಯಾಗುತ್ತದೆ ; ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ದೋಷಪೂರ್ಣವಾದ ಪರಿಣಾಮ 
ದಲ್ಲಿ ಅನಿಷ್ಟಕಾರಕವೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಅರ್ಹ 
ವಾದ ನಾಗರಿಕತೆಯೊಂದನ್ನು ಮಾನವಕುಲ ಇನ್ನೂ ವಿಕಾಸಗೊಳಿಸಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕಡೆಯಿಂದಲೂ ನಾವು ಕಲಿಯಬೇಕಾದ್ದು ಬಹಳ ಇರಬಹುದು. ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ತಾಂತ್ರಿಕ ಸಹಾಯದ ಈ ಏಕಮುಖ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳ ಬದಲಾಗಿ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಈಗ 
ಅಗತ್ಯವಾದದ್ದು ಕೊಡುವವನು ಕೊಳ್ಳುವವನು ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲದ, ಎರಡು ಅಥವಾ 
ಹೆಚ್ಚು ಮಾನವ ಸಮೂಹಗಳು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಬ್ಬರಿಂದೊಬ್ಬರು ಕಲಿಯುತ್ತ , ಒಬ್ಬರಿ 
ಗೊಬ್ಬರು ಕಲಿಸುತ್ತ ಇರುವಂತಹ ದ್ವಿಮುಖವಾದ ಸಾರಿಗೆ, ಯಾವುದೇ ಆದರೂ 
ಎರಡು ಮಾನವ ಸಮೂಹಗಳ ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ 
ದ್ವಿಮಾರ್ಗ ಸಂಚಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಈವರೆಗೂ ಇರುವ ಪುರಾವೆ ಅತ್ಯಲ್ಪ . ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳ ಸಂಘದ ಮತ್ತು ಅದರ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಸದಸ್ಯರ ತಾಂತ್ರಿಕ ಸಹಾಯ ಕಾರ 
ಕ್ರಮಗಳು ಏಕಮುಖ ವ್ಯವಹಾರದ ಅಹಂಕಾರಭರಿತ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮೇಲೆ ಆಧಾರ 
ಗೊಂಡಿವೆ. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಆರಂಭವಾಗಿದೆ. 


ಜನಗಳ ಸಂಘಟನೆಗಳ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೂ ಪುನರ್ನಿಮರ್ಾಣ ಕಾರಕ್ಕೆ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ದಳಗಳನ್ನು ಯೋಜಿಸಬೇಕೆಂಬ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸಲು ಶುರುಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಿಂದಲೂ ಹೆಂಗಸರೂ ಗಂಡಸರೂ ಇಂಥ ದಳಗಳನ್ನು ಸೇರ 
ಬಹುದು. ಅಲ್ಲದೆ ತಾವು ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಪೂರ್ವ ಚಿಂತಿತ ಕಲ್ಪನೆಗಳೇನ 
ಇಲ್ಲದೆ, ತಮ್ಮ ಸ್ವದೇಶ ವಾತಾವರಣಗಳಿಂದ ಬಹಳ ದೂರದಲ್ಲಿ ಕೊಡುಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯ 
ಅನ್ನೋನ್ಯ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಇವರು ದುಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ಬಿಡಿ ಬಿಡಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಈ 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಆಗಲೇ ಆರಂಭಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಾಜವಾದಿ ಯುವ 
ಜನ ಸಂಘದಂತಹ ಖಾಸಗಿ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಈ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಆಗಲೇ ಮೆಲುಕು ಹಾಕು 
ತಿವೆ. ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘ ಅಥವಾ ಅದರ ಉತ್ತರಾಧಿಕಾರಿ ಸಂಘ ಬಂದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ದಿನ ಇಂಥ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ದಳಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ ತೀರ್ಮಾನ ಕೈಗೊಳ್ಳ 


೮೩ 


ಈಗ ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಕನಸುಗಳು 


ಬಹುದು. ಆಗ ಇದು ತಂತ್ರಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಹಾಗೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಮಾನವನ 
ಚೈತನ್ಯದ ಅನೇಕ ಶಾಖೆಗಳ ನಡುವೆಯೂ ಪರಸ್ಪರ ಕ್ರಿಯೆ ಮತ್ತು ಸಮೀಪೀಕರಣದ 
ಕಡೆಗೆ ನಡೆಯುವ ಪ್ರಯತ್ನವಾಗುವುದು. ಮಾನವ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ತಾಂತ್ರಿಕ ನೈಪುಣ್ಯ 
ಮತ್ತು ಆತ್ಮಚೈತನ್ಯ ಈ ಎರಡೂ ತಳಹದಿಗಳು , ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಗಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ 
ಸಮಗ್ರದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ನಡೆಯುವ ನಾಗರಿಕತೆಯೊಂದು ಈ ಎರಡರ ಕರೆಗೂ ಕಿವಿ 
ಗೊಡುವುದು, ಜಾಡ್ಯವಾಗಿ ಅವನತಿಗೊಂಡಿರುವ ಏಷ್ಯಾದ ಸಮಚಿತ್ತದ ಸಮತೂಕ 
ದಿಂದ ತನ್ನ ಚಟುವಟಿಕೆಯೇ ಹೋರಾಟವಾಗಿ ಅವನತಿಗೊಂಡಿರುವ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ಕಲಿಯಬೇಕಾದ ಪಾಠಗಳೂ ಇರಬಹುದು . ಕೆಡುವ ರೀತಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದರೂ 
ಏಷ್ಯಾ ಯೂರೋಪು ಈ ಎರಡೂ ಕೆಡುತ್ತಿವೆ. ಏಷ್ಯಾದ ಜಡತೆಯ ಹಿಂದೆ ಚಿತ್ರ 
ಸಮತೆ ಇದೆ, ಯೂರೋಪಿಯನ್ನರ ವ್ಯಗ್ರತೆಯ ಹಿಂದೆ ಕರ್ಮಶೀಲತೆ ಇದೆ. ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸಂಕೀರ್ಣಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ ಜನ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮದಲ್ಲ ಒಂದು ಕಡೆ 
ಒಂದುಗೂಡುವಂತಾದರೆ ಯೂರೋಪು- ಅಮೆರಿಕದವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ದತೆಯನ್ನೂ , 
ಏಷ್ಯಾ - ಆಫ್ರಿಕಾದವರು ತಮ್ಮ ಜಾಡ್ಯವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಸೇರಿರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿರುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನೂ 
ಮನೋಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಯೋಜನಾಬದ್ಧವಾದ, ಶಾಂತವಾದ ಘರ್ಷಣೆಗೆ ಒಂದು ಕಡೆ 
ತಂದು ಸೇರಿಸಿದರೆ ಯುದ್ಧ ಅಥವಾ ಪ್ರಭುತ್ವದ ಒಂದು ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಾಗಿ ಅಲ್ಲಿ , 
ಅದು ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಪರಿವರ್ತನೆಗೂ , ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಶುದ್ದೀಕರಣಕ್ಕೂ ಮುಖ್ಯ 
ವಾದೊಂದು ದಾರಿಯಾಗಬಹುದು. 


ಮಾನವಲೋಕದ ಸವಿಪೀಕರಣದ ಈ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳು , ಇಂದು ಇರುವ ಸಮಾಜ 
ರಚನೆಯ ಮತ್ತು ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಬಂಧಗಳ ಭಾವನೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ 
ತಕ್ಕಷ್ಟು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿಲ್ಲ. ನರಹತ್ತು ಮಿಲಿಯ ಟನ್ನುಗಳಷ್ಟು ಮತ್ತು 
ಮೂವತ್ತೈದು ಮಿಲಿಯ ಟನ್ನುಗಳಷ್ಟು ಉಕ್ಕನ್ನು ವಾರ್ಷಿಕವಾಗಿ ಉತ್ಪನ್ನಗೊಳಿಸುವ 
ಅಮೆರಿಕಾ ಮತ್ತು ರಷ್ಯಾಗಳು ಒಂದು ಕಡೆ - ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ 
ಸರಾಸರಿ ವಾರ್ಷಿಕವಾಗಿ ಇನ್ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಮೊಟ್ಟೆಗಳನ್ನೂ ಇನ್ನೂರು ಲೀಟರು 
ಗಳಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಹಾಲನ್ನು ಕಬಳಿಸುತ್ತಾನೆ ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಉಕ್ಕಿನ 
ವಾರ್ಷಿಕ ಉತ್ಪನ್ನ ೧.೨ ಮಿಲಿಯ ಟನ್ನುಗಳಷ್ಯ , ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಸರಾಸರಿ 
ವರ್ಷಕ್ಕೆ ಬಳಸುವ ಹಾಲು ಮೂರುಲೀಟರುಗಳಷ್ಟಾಗಿಯೂ ಮೊಟ್ಟೆ ಕೇವಲ ಮೂರೇ 
ಮರಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಭಾರತ - ಇಂಥ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಈ ಜಗತ್ತು ಆಗಿದೆ . 
ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ವರ್ಣಿಯ ಜನಾಂಗಗಳ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಭಾರತ 
ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಸಂಯುಕ್ತ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘದ ಪ್ರಣಾಳಿಕೆ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿ 


೮೪ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಸಿದೆ ; ಅದು ಜಗತ್ತನ್ನು ದೊಡ್ಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಚಿಕ್ಕ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಎಂದು, ನಾಲ್ಕು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು , ಐವತ್ತಾರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಎಂಬುದಾಗಿ ವಿಭಜಿಸುತ್ತದೆ, 
ಈ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕಾನೂನುಬದ್ಧವೂ ಆಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸು, 
ನಿಜವಾಗಿಯೂ ತುಂಬ ಸಂಕೀರ್ಣವಾದೊಂದು ಯಂತ್ರವ್ಯವಸ್ಥೆ , ಅದು ಆಂತರಿಕ 
ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನೆಲ್ಲ ಚೈತನ್ಯವನ್ನೂ ಧಾರೆಯೆರೆಯಲು 
ಸವಂರ್ಥವಾಗಿದೆ ; ಆದರೆ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅದೇ ಬಗೆಯ ಅನ್ಯಾಯದ 
ಬಗ್ಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕುರುಡಾಗಿಯೂ , ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಜ್ಞಾನಿಯಾಗಿಯೂ ಉಳಿಯಬಲ್ಲುದು . 
ಹೀಗೆ ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸು ಅಂಶತಃ ಪ್ರಕಾಶಮಾನವಾಗಿ ಅಂಶತಃ ಕುರುಡಾಗಿ 
ಇರುವುದೇ ಇಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರದ ಮತ್ತು ಅದರ ದುರಂತ ನೈರಾಶ್ಯದ 
ಚಾಲಕಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬಂದಿದೆ. ಆಗ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ನಡವಳಿಕೆಯನ್ನು ಪ್ರವೃತ್ತಗೊಳಿ 
ಸುವ ಚೈತನ್ಯಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಈಗ ಇರುವಂಥ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಬಂಧಗಳ ರಚನೆ 
ಪ್ರತಿಫಲಿತವಾಗಿದೆ. ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ , ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ಪರಿಣಾಮ 
ಕಾರಿಗಳಾದ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ದುಷ್ಟರಾಗಿ 
ದ್ದಾರೆ ; ಹಾಗೆ ಅದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ಒಳ್ಳೆಯರಾಗಿರತಕ್ಕಂಥವರು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ಅಸಮರ್ಥರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ದೇಶಭಕ್ತಿಯ ಅತಿರೇಕ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಇದು ನಿಜವಾದ ಮಾತು ಎನ್ನುವಂತಿಲ್ಲ. ಈಗಿನ ರಾಜನೀತಿ ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಈ 
ಗುಣ ಇದೆ ; ಇದು ಅದರ ಮೂಲ ಪಾಪಕೃತ್ಯದಂತೆ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ರಾಜಕಾರಣದ 
ತಳಪಾಯವೇ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದೆ. 
ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನ ವಿಚಾರದಲ್ಲ , ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆಹಾರ ಮತ್ತು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಹೇಗೆ ಯೋಜಿತವಾಗಿವೆ ಎಂದರೆ ಅವು ಜಾಗತಿಕ ಆಹಾರ 
ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಸನ್ನದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಈ ಮೂಲ ಪಾಪವನ್ನು ಉತ್ತರಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ಮಾನವನ ಸಮೀಪೀಕರಣವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗುವುದೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಪ್ರೇರಕ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ 
ಅದರ ಉದ್ದೇಶಗಳನ್ನೂ ಅಭ್ಯಾಸ ಮಾಡಿದ ಅನಂತರ ಅಂಶತಃ ಆದರೂ ಉತ್ತರ 
ದೊರೆಯಬಹುದು. 


೧೦ / ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥ 


ಸ್ಕಾಟ್ ಬುಖಾನನ್ ಎಂಬ ಅಮೆರಿಕದ ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಯನ್ನು ನಾನು ಒಂದು ಸಲ 
ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥವೇನು ಎಂದು ಕೇಳಿದೆ . ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಮುಂದೆ 
ಪ್ಯಾರಿಸ್ಸಿನ ಮನೋಹರ ಭವನಗಳು ನಿಂತಿದ್ದುವು; ಆರೋಗ್ಯದಿಂದಲೂ ದೇಹ 
ಸೌಂದರ್ಯದಿಂದಲೂ ಕೂಡಿದ ಪ್ಯಾರಿಸ್ಸಿನಸ್ತ್ರೀಪುರುಷರ ಮೆರವಣಿಗೆಯೊಂದು ನನ್ನ 
ಕಣ್ಣ ಮುಂದೆಯೇ ಸಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತಿತ್ತು . ನನ್ನ ದೇಶದಲ್ಲ , ಏಷ್ಯಾ ಆಫ್ರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇದ್ದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಳನ್ನು ನೆನೆದು ನಾನು ವಿಷಣ್ಣನಾದೆ. ನಾನು ಆ ತತ್ವ 
ಜ್ಞಾನಿಯನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದು ಪ್ರಶ್ನೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಒಂದು ಕನವರಿಕೆಯ ಮಾತೇ ಆಗಿತ್ತು : 
ಈ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ರಹಸ್ಯವೇನು ? ಅದರ ಗೂಢತೆ ಯಾವುದರಲ್ಲಿದೆ ? 
ಯೂರೋಪು ಮತ್ತು ಅದರ ಅಮೆರಿಕನ್ ಸಂತತಿ ಈ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿರ್ಮಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥವನ್ನು ಕೊಟ್ಟದ್ದು ಯಾವುದು ? ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ನಾವು ಒಂದು 
ಹೋಟೆಲಿನಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಿದ್ದೆವು; ಈ ಹೋಟೆಲಿನಾಚೆಗೆ ಮ್ಯಾಗ್ಗಲೀನಳ ಚರ್ಚು ನಿಂತಿತ್ತು . 
ಜೀಸಸ್ ಮತ್ತು ಮಾಸ್ಟಲೀನ್ ಯಾರಿಗೆ ತಾನೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ ? ಜೀಸಸ್ ಸ್ಪರ್ಶಿಸುವ ತನಕ 
ಮ್ಯಾಗ್ಗಲೀನಳನ್ನು ವೇಶೈಯೆಂದು ಪ್ರಪಂಚ ಭಾವಿಸಿತ್ತು ; ಅನಂತರ ಸಂತಳೆಂದು 
ತಿಳಿದು ಅವಳನ್ನು ಪೂಜಿಸತೊಡಗಿತು. ಮ್ಯಾಗ್ನಲೀನಳ ನೆನಪಿಗಾಗಿ, ಆಕೆಯ ಗೌರ 
ವಾರ್ಥವಾಗಿ ಈ ಚರ್ಚು ಸ್ಥಾಪಿತವಾಯಿತು. ಆಕೆಯ ಸುಂದರವೂ ಉನ್ನತವೂ ಆದ 
ಕಥೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸಮಾನನೆಂದೂ , ಸಂತ ಮತ್ತು ವೇಶ್ಯ ಇವರು 
ಮಲತಃ ಒಂದೇ ಎಂದೂ ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆಉತ್ತರವಾಗಿ ಬುಖಾನನ್ 
ಮಾಡಿದ್ದು ಇಷ್ಟೆ : ಆ ಚರ್ಚಿನ ಕಡೆಗೆ ಬೆರಳುಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿದ್ದು , ಅದು ಎರಡು 
ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಜೀವಿಸಿದ್ದ ಮ್ಯಾಗ್ಗಲೀನಳ ಕಥೆಯನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಇಲ್ಲಿಯೇ ಹದಿನೆಂಟು ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಅನಂತರ ಪ್ಯಾರಿಸ್ಸಿನ ಅತ್ಯಂತ ಸುಂದರಿಯಾದ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಕನೈಗೆ ತರ್ಕದ ಅಥವಾ ವಿಚಾರವಂತಿಕೆಯ ದೇವತೆಯಾಗಿ ಕಿರೀಟಧಾರಣೆ ಮಾಡಲಾ 
ಯಿತು, ಫ್ರಾನ್ಸಿನ ಈ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಗಳು ನಾಸ್ತಿಕರು, ಪುರೋಹಿತರನ್ನೂ ಚರ್ಚನ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ದೇವರನ್ನೂ ಕೂಡ ಅವರು ತ್ಯಜಿಸಿದ್ದರು. ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ 
ಎರಡು ರಹಸ್ಯಗಳಿವೆ ; ಮನುಷ್ಯನ ಗುರುತ್ವದಲ್ಲಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾದ ಶ್ರದ್ಧೆ ಮತ್ತು 
ವಿಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾದ ನಂಬಿಕೆ ; ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ತೊಡೆದು ಹಾಕುವ 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಈ ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ತೀವ್ರಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ಯೂರೋಪಿನ ಆಧುನಿಕ ಚೈತನ್ಯ 
ಈ ಎರಡೂ ರಹಸ್ಯಗಳನ್ನು ತೆರೆದು ತೋರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದೆ ; ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಈ 
ಎರಡರ ಪರಸ್ಪರ ಕ್ರಿಯೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ ಆ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಸಹಾಯವಾಗುತ್ತ 
ಬಂದಿದ್ದರೂ ಮೂಲಭೂತವಾದ ಈ ಬಿರುಕು ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದೇ ಇತ್ತು ; ಈಗ 
ಮಾತ್ರ ಅದು ಕಣ್ಣು ಕುಕ್ಕುವಂತೆ ಎದುರಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಮಾನವ ಘನತೆ ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನ 
ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದ ಈ ಇಬ್ಬಗೆಯ ಹೋರಾಟ , ಆಹೋರಾಟದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ 
ರುವ ಬಿಗಿತಗಳು , ಆ ಬಿಗಿತಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ಚೈತನ್ಯ . ಇವುಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಚಿಂತನದಲ್ಲಿ 
ತುಂಬ ಮಹತ್ವದ ಸಂಗತಿ ಇರಬಹುದು. ಈ ಚೈತನ್ಯಶಕ್ತಿಗಳು ಮರ್ತವಾದ ಸಿದ್ದಿ 
ಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದ್ದಕ್ಕೂ , ಆರಂಭದಶೆಯಲ್ಲಿ ಅವು ಉಡುಗಿ ಹೋಗದೆ ಇದ್ದುದಕ್ಕೂ 
ಯೂರೋಪು ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ , ಅಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕಲ್ಲ ತನ್ನ ಇತಿಹಾಸದಿಂದ 
ವಿಕಾಸಗೊಂಡ ಆ ವಿಶಿಷ್ಟ ರೀತಿಯ ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ , ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ ಏಕ ಭಾವದಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ 
ಮಣಿದದ್ದೇ ಕಾರಣವಿರಬಹುದು. ವಿಜ್ಞಾನ, ಅದರಲ್ಲೂ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಅದರ 
ಪ್ರಯೋಗರೂಪಗಳಲ್ಲಿ, ಅದ್ವಿತೀಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿದೆ. 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಧರ್ಮ ಹಾಗೂ ಅದರ ಮೂರ್ತ ಪ್ರಯೋಗ ಇವೆರಡೂ ಸಮಾ 
ನಾರ್ಥದವು ಎಂದು ತಿಳಿದಿರುವುದು ನಮ್ಮ ಕಾಲದ ಅಸಂಸ್ಕೃತ ಮನಸ್ಸಿನ ಸಂಕೇತ. 
ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಈ ದೈತಾತ್ಮಕ ಅದೈತವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಲು ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಗೆ ಬಹುಶಃ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಾರದು. 


ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆಯ ಈ ಬಗೆಯ ಅರ್ಥವಿವರಣೆಗಳು ಅದರ ಮೇಲೆ ಮಿಂಚಿನಂತೆ 
ಅಕಸ್ಮಾತ್ತಾಗಿ ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲಬಹುದು, ಆದರೆ ಕತ್ತಲೆ ಮತ್ತೆ ಆವರಿಸುತ್ತದಾಗಿ ಇವು 
ಸಂಪೂರ್ಣ ತೃಪ್ತಿಕರ ಎನ್ನಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಜೀವನದ ಅರ್ಥಸಂಶೋಧನೆಯ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಘನತೆ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಭೌತಿಕ ಸೌಕರ್ಯಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಈ ಕಾತರಪೂರ್ಣವಾದ ಹಂಬಲ ಎಲ್ಲ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಿಗೂ ಸಮಾನ 
ವಾದುದು. ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವುದು 
ನಿತ್ಯಗಟ್ಟಳೆಯ ನೀರಸ ಅಭ್ಯಾಸದಲ್ಲೇ ಮ್ಯಾಗ್ದಲೀನಳ ಚರ್ಚಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ 
ಕಥೆಯಂಥವುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಪರಸ್ಪರ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದದೊಂದರ 


ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥ 


ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಸಲ ಹಸ್ತಕ್ಷೇಪದಮೂಲಕವಾಗಿಕೊಡುತ್ತದೆಂಬುದು ನಿಜವಾದರೂ 
ಕೂಡಾ, ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ಹೊರಹೊಮ್ಮುವುದು ಒಂದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾದ ತರ್ಕನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ, ಕೈಗಾರಿಕೆ ಮತ್ತು ಕೃಷಿಯಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನದ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದೊಂದು 
ಪ್ರಯೋಗದಿಂದ, ಸಲಕರಣೆಗಳು ದಿನದಿಂದ ದಿನಕ್ಕೆ ಎನ್ನುವಷ್ಟು ಶೀಘ್ರವಾಗಿ 
ಬದಲಾಗುವ, ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾದ ಹೆಚ್ಚುವರಿ ಇರುವ ಒಂದು ಕ್ರಾಂತಿ 
ಕಾರಕ ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಈ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಲಭಿಸಿದೆ. ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಂಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಥಾನ 
ಮತ್ತು ರಷ್ಯಾಗಳಂತೆ ಇನ್ನೂ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗಿರದ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಈವತ್ತಿಗೂ 
ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಮಾನವ ಕುಲದ ಇನ್ನು ಯಾವ 
ನಾಗರಿಕತೆಗೂ ಇದು ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ . ಉಪಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ ಆದದ್ದು ಬಹಳ 
ಅಪರೂಪ. ಭಾರತದ ರೈತನ ನೇಗಿಲು ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರುಷಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನಕಾಲ 
ಒಂದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿದ್ದು ಬಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಕಳೆದ ಮುನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪಶ್ಚಿಮ 
ಯೂರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಉಪಕರಣಗಳು ನಿರಂತರವಾಗಿ ಬದಲಾಗುತ್ತ ಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ 
ಬಂದಿವೆ. ಮಾನವೇತಿಹಾಸದ ಕಳೆದ ಇನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳು ಉಪಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ 
ವಾದ ಬದಲಾಣೆಯನ ವೃದ್ಧಿಯನ್ನೂ ಕಂಡಿವೆ ; ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಸಾಧನಗಳ ಸಂಸ್ಕರಣ 
ಕ್ರಿಯೆಯ ಅನಂತವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಕೈಗಾರಿಕೆ ಕೃಷಿಗಳಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನದ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಪ್ರಯೋಗದ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಉಂಟಾದ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನದ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಇದು. ಇಂಥ ಈ ವಿಜ್ಞಾನ ರಾಶ್ಯುತ್ಪನ್ನಕ್ಕೂ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿ 
ರುವ ವಿಶಾಲ ಪ್ರಮಾಣದಕಾರ್ಖಾನೆಗಳಿಗೂ ಬಂಡವಳದ ಏಕತ್ರಸಂಚಯದ ವೃದ್ಧಿಗೂ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕೆಲಸಗಾರರ ಅತ್ಯಲ್ಪ ನೇಮಕಕ್ಕೂ ಸಂವಾದಿಯಾಗಿ ಬಳಸುವ 
ಬಂಡವಾಳದ ಮೊಬಲಗೂ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತದೆ. 


ಈ ಬಗೆಯ ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾದ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಸಂಪತ್ತಿನ ವೃದ್ಧಿಯನ್ನೂ ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟದ ಹೆಚ್ಚಳವನ್ನೂ ತನ್ನ 
ಗುರಿಯಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಎಲ್ಲ ಕಾರ್ಯಶೀಲ ಪ್ರಭು ಜನಾಂಗ 
ಗಳ ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಹೋಗುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪನ್ನ ಹಾಗೂ ಏರುತ್ತ ಹೋಗುವ 
ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ ಎಂಬ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮೋಹಜಾಲದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿವೆ. ಈ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಗೆ ಸೇರಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನ ಹೃದಯಾಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯನ್ನೊದಗಿಸಿ ಜೀವ 
ನಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೊಂದನ್ನು ಒದಗಿಸುವಂಥದು ಏನೆಂದರೆ ಒಂದು ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾದ ಮನೆ, 
ಹೆಂಡತಿ ಅಥವಾ ಗಂಡ ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳು ಮುಂತಾಗಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಂಥ ಎಲ್ಲವು 
ದರ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಆಶೆ , ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬವೆಂಬುದು ಶಾಂತಿ 
ಸಮಾಧಾನಗಳಿಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಾಂಗತ್ಯಕ್ಕೂ ಒಂದು ಆಶ್ರಯ ಸ್ಥಾನವಾಗಿತ್ತು ; 


೮೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ಕೆ ; 


ಆದರೆ ಇಂದು ಅದು ವಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಚೈತನ್ಯಪೂರ್ಣ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಹಿಂದೆಂದೂ ವಹಿಸಿರ 
ಲಾರದು . ಅದು ಆಧುನಿಕ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅರ್ಥಾನುಸಂಧಾನದ ತೀವ್ರ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೂ 
ತನ್ನ ಹೆಂಡತಿ ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ತುಂಬ ಸೊಗಸಾದ ಮನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕೂ 
ಉತ್ತೇಜನ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪನ್ನ ಹೆಚ್ಚಿಸಬೇಕೆಂಬ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಉದ್ದೇಶವೂ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳನ್ನು ಸುಧಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಉದ್ದೇಶವೂ 
ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಆಶೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಸಂಲಗ್ನವಾಗುತ್ತವೆ. ಕ್ರಾಂತಿ 
ಕಾರಿ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿರುವ ಭಾವನೆಯ ಆಧಾರ ನಿಷ್ಪನ್ನವಾಗು 
ವುದೂ ಮೂಲತಃ ಮನೆಗಾಗಿ ಇರುವ ಆಶೆಯಿಂದಲೇ , ಅಮೆರಿಕನ್ನರೂ ರಷ್ಯನ್ನರ 
ಕೂಡಾ ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಧೋರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇದೇ ರೀತಿಯ 
ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಬದ್ದರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆಸ್ತಿಯ ಹಕ್ಕುಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಈ ಎರಡು ಸಮಾಜ 
ಗಳಲ್ಲಿ ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿದ್ದರೂ ಅಮೆರಿಕನ್ನನ ಮತ್ತು ರಷ್ಯನ್ನನ ಅಂತರಂಗ ಸುಖಪ್ರದ 
ವಾದ ಗೃಹಕ್ಕಾಗಿ, ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳಿಗಾಗಿ ಇರುವ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದಲೇ 
ಚಾಲನಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ; ಈ ಎರಡರ ಮೇಲೆಯೇ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪನ್ನ 
ವುಳ್ಳ ಸಮಾಜದ ಇಡೀ ಕಟ್ಟಡವೂ ನಿಂತಿದೆ. ಈ ಬಗೆಯ ಭಾವಸಂಕೀರ್ಣವನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವ ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನಿಗೆ ಸಮಾನವಾದುದನ್ನು ಈ ಮುಂಚಿನ ಯಾವ 
ಮಾನವ ನಾಗರಿಕತೆಯೂ ಕಂಡಿಲ್ಲ ; ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಣದಲ್ಲಿ 
ಬಂಡವಳಶಾಹಿ ಅಮೆರಿಕಾ ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ರಷ್ಯಾ ಈ ಎರಡೂ ಅವಳಿಜವಳಿಗಳೇ ಸರಿ . 


ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಈ ಆಧಾರ , ಈ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಭಾವನೆ ಈ ಎರಡಕ್ಕೂ 
ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವ ಹಾಗೆ, ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನ ಮುಖ್ಯ ಸ್ವಭಾವದಂತೆ ಕಾಣುವ, 
ಜಗತ್ತಿನ ಶಾಂತಿ ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾದೊಂದು ಕಾತರವೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಅಂಥ 
ಅಸ್ಪಷ್ಟ ಕಾತರಗಳು ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸೂರ್ತಗೊಳಿಸುತ್ತಾ 
ಬಂದಿವೆ ಎಂಬುದು ನಿಜವಾದರೂ ಅವುಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಮೊತ್ತಮೊದಲ 
ನೆಯ ಬಾರಿಗೆ ಮಿಥ್ಯಾಯುಕ್ತಿವಾದದ ಆಧಾರವನ್ನು ಪಡೆದುವು. ಪ್ರಗತಿಶೀಲವಾದ 
ಕೈಗಾರಿಕೆ , ಜೀವನ ಮಟ್ಟದ ಏರಿಕೆ, ರಾಜ್ಯೋತ್ಪನ್ನದ ಹೆಚ್ಚಳ - ಇವುಗಳಿಂದ ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತೇ ಆತ್ಮೀಯ ಸ್ನೇಹದಲ್ಲಿ ಬದ್ದವಾಗಿ ಯುದ್ದಗಳು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಮಾಯವಾಗು 
ವಂಥ ಒಂದು ಸುವರ್ಣಯುಗವನ್ನು ಕುರಿತು ಬಂಡವಳಪದ್ದತಿಯ ಸಾಮ್ಯವಾದವೂ 
ಚಿಂತಿಸುತ್ತ ಬಂದಿವೆ, ಈಗಲೂ ಚಿಂತಿಸುತ್ತಿವೆ. ಕಳೆದ ಎರಡು ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲಾ 
ವಧಿಯಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನ ಜನಾಂಗಗಳ ಜೀವನಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಸಾಕ್ಷಾತ್ತಾಗಿ ಆದ ಏರಿಕೆ 
ಯಿಂದ ಅಲ್ಲಿಯ ಜನಕ್ಕೆ ತಮ್ಮ ಸಮಾಜ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಮಾನತೆಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಕಡೆಗೆ ಸಹಜವಾಗಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವುದೆಂದೂ 
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ಜಗತ್ತಿನ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬರಲಿರುವುದೆಂದೂ ದೃಢವಾದ 
ನಂಬಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿದೆ. ಜಗದ್ವಾಪಿಯಾದ ವ್ಯಾಪಾರವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ, ವಿಸ್ತಾರ 
ವಾಗುತ್ತಾ ಹೋಗುವ ತನ್ನ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನಗಳ ಮುನ್ನಡೆಯ ರಭಸದ ಮೂಲಕ 
ವಾಗಿ ವಸಾಹತು ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿರುವ ಹಿಂದೆ ಬಿದ್ದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಹಳೆಯುಳಿಕೆ 
ಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಲೂ ತನ್ನ ಲಾಭಗಳನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆಲ್ಲ ಹಂಚಲೂ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಸಮರ್ಥವಾಗುವುದೆಂದೂ ನಂಬಲಾಗಿದೆ. ಸದಾ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಬಂಡವಳದ ಕೇಂದ್ರೀ 
ಕರಣದೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಕೈಗಾರಿಕೆ ಕೃಷಿಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಯಾದ 
ವಿಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಯೋಗ, ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪಾದನ, 
ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ ಹೋಗುವ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ ಹಾಗೂ ಜಗತ್ತಿನ 
ಮೇಲೆಲ್ಲ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ಮಿಥ್ಯಾ ಯುಕ್ತಿವಾದದ ಕಾತರ 
ಇವು ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟ ಪ್ರೇರಕಶಕ್ತಿಗಳು . 


ಆದರೆ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ಈಗ ತನ್ನ ದಾರಿಯ ಕೊನೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನ 
ಮೇಲೆಲ್ಲ ವ್ಯಾಪಿಸಬಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅದು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ಬಹುಶಃ ಅದಕ್ಕೆ 
ಹಿಂದಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಿಗೆ ಇದ್ದದ್ದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಾಮರ್ಥ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದಿರಲಾರದು. ತಾನು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವುಳ್ಳದ್ದಾಗಬಹುದೆಂದು ಅದು 
ಹುಟ್ಟಿಸಿದ ಆಶೆ ಕೇವಲ ಭ್ರಮೆಯೆಂಬುದು ಈಗ ಸಿದ್ದವಾಗಿದೆ. ಏಷ್ಯಾ ಮತ್ತು 
ಆಫ್ರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿ ಮರುಕೊಳಿಸಲಾರದಂಥ ಒಂದು ಅದ್ವಿತೀಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಕ್ಕೆ 
ಯೂರೋಪಿನ ಕೈಗಾರಿಕೆಯ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಅದನ್ನನುಸರಿಸಿ ಬಂದಂಥವೆಲ್ಲವೂ ಸೇರಿವೆ. 
ಬೇಕಾದದ್ದಕ್ಕಿಂತ ಕಡಿಮೆ ಜಮೀನು, ಅಸಾಧ್ಯ ಜನಬಾಹುಳ್ಯ , ಅತಿ ಕಡಿಮೆ ಉಪಕರಣ 
ಗಳು - ಇವು ಏಷ್ಯಾದ ಹೆಗ್ಗುರುತು. ಹಾಗಾಗಿ ರಾಶ್ಯುತ್ಪನ್ನದ ತಂತ್ರವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಯೋಗಿಸುವುದು ಸರ್ವಥಾ ಅಸಾಧ್ಯ . ಭಾರತದ ಜನಸಾಂದ್ರತೆ ಚದರ ಮೈಲಿಗೆ 
ಮುನ್ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ; ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಅದು ಇನ್ನೂ ಇಪ್ಪತ್ತನ್ನೂ ಮುಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಇಪ್ಪತ್ತರ 
ಎದುರು ಮುನ್ನೂರು ಎಂಬ ಈ ಮೂರ್ತ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರದ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ 
ಯಂತೆ ಇಲ್ಲಿಯ ಆಹಾರದ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಲು ಸಾದ್ಯವಾದ ಸಮರ್ಥ 
ಎಂಬ ಅಮೂರ್ತವಾದ ಮಾತು ಅರ್ಥಹೀನವಾಗುತ್ತದೆ. ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು 
ಆರ್ಥಿಕ ಆದರ್ಶಭಾವಗಳು ಸಾಕ್ಷಾತ್ತಾಗಿರುವ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಿಗೆ ಸಂಬದ್ದವಾಗಿ 
ಇರಲೇಬೇಕು ; ಅಲ್ಲದೆ, ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು ಭೂಗೋಳಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧ ಪಡದೆ ಇರುವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಂಡವಳು ಪದ್ದತಿ, ಸಾಮ್ಯವಾದ ಅಥವಾ ಸಮಾಜವಾದವನ್ನು ಕುರಿತು 
ಯೋಚಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ದುರಂತ ಇನ್ನಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಉಳಿದ 
ಪ್ರದೇಶಗಳ ಮೇಲೆ ತಾನು ಚಲಾಯಿಸುತ್ತಾ ಬಂದಿದ್ದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಹತೋಟಿಯ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಮೂಲಕ ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆ ಈಗಿರುವ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತೆ 
ಮಾಡಿತು ; ಆದರೆ ಆ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನ ಈಗ ಸಲ್ಲುವಂತಿಲ್ಲ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ 
ಯೂರೋಪಿನ ಉದ್ಯಮಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಬುನಾದಿಯಾದ ' ಬೆಸ್ಸೆಮರ್ ಪ್ರೊಸೆಸ್ ' 
(ಉಕ್ಕು ತಯಾರಿಸುವ ಒಂದು ವಿಧಾನ) ಸೂಯೆಜ್ ಕಾಲುವೆಯನ್ನು ತೆರೆದದ್ದರಿಂದ 
ಸಫಲವಾಯಿತು ; ಅಲ್ಲದೆ ಭಾರತದ ಕೃಷಿಯ ಒಂದು ಅಂಗ ವ್ಯಾಪಾರಗತವಾದಾಗ 
ಸೂಯೆಜ್ ಕಾಲುವೆ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು ಕಂಡಿತು . ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಹೇಗೆ 
ಮುಂದುವರಿಯಿತೆಂದರೆ ಬಂಡವಳದ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಏಕತ್ರೀಕರಣಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ 
ಯೂರೋಪಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಔದ್ಯಮಿಕ ತಾಂತ್ರಿಕ ಮುನ್ನಡೆಗೂ ಸರಿಸಮನಾಗಿ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ - ವಸಾಹತು ಸಂಬಂಧದ ಚಾಲಕಶಕ್ತಿ ಮೇಳವಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ಆಧು 
ನಿಕ ಯೂರೋಪಿನ ಉದ್ಯಮವಿಜ್ಞಾನ ಮೂಲದಲ್ಲೇ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿ ಉದ್ಯಮ 
ವಿಜ್ಞಾನ ; ಇಂದಿನ ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಗ್ರಹಗಳಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದಷ್ಟು 
ವಸಾಹಾತುಗಳನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ವರೆಗೆ, ಜಗತ್ತಿನ ಮೇಲೆಲ್ಲ ಪುನರಾವೃತ್ತಿಗೊಳಿ 
ಸಲು ಅದಕ್ಕೆ ಆಗದು. 
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ತನ್ನ ಯಜಮಾನ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ತನ್ನ ಕೊನೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದೆ. 
ಹೆಚ್ಚುತ್ತ ಹೋಗುವ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳ ಬಗ್ಗೆ ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ ಹಸಿವೆಯನ್ನು ತೃಪ್ತಿ 
ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಯುರೋಪಿಯನ್ನರಿಗೆ ಇನ್ನು ಆಗದು. ಕಳೆದ ನಲವತ್ತು ವರ್ಷಗಳು 
ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಕಾಲ ಫ್ರಾನ್ಸ್ ನಿಂತಲ್ಲೇ ನಿಂತಿದೆ. ಕಳೆದ ಇಪ್ಪತ್ತು 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನಲ್ಲಿ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಹಾಗೆ ಉತ್ಪಾದನ 
ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಹೆಚ್ಚಳವೂ ಆಗಿಲ್ಲ. ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯ ರಾಜನ ಅಭಿಮಾನವಸ್ತುವೂ 
ಆಗಿದ್ದ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯಲೋಕ ಈ ಓಟದ ಪಂದ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಬಿದ್ದಿದೆ ; ಈದಿನ ಅದು, 
ಈ ಎರಡು ಶತಮಾನಗಳ ಕಾಲ ಅದಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿದಾಗ ಏಷ್ಯಾ ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಅದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಬಂದಿದೆ. ಯೂರೋಪಿನ ಬಗ್ಗೆ ಏಷ್ಯಾ ಯಾವ 
ಭಾವನೆಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಬಂದಿತ್ತೊ ಅದೇ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಈಗ ಯೂರೋಪು 
ಸಂಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಥಾನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೊಂದಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ತನ್ನ ಪ್ರಥಮ ಮತ್ತು 
ಬಹುಮುಖ್ಯ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನ ಇನ್ನೂ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕವಾಗಲು 
ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಿರುವುದು, ಉಪಭೋಗ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪನ್ನದ ಮೊತ್ತ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿಲ್ಲದೆ 
ಇರುವುದು ಇಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ತನ್ನ ದಾರಿಯ ಕೊನೆಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ ; ಅಲ್ಲದೆ, 
ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಲೇ ಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ಆಶೆ ನಿರಂತರವಾಗಿದ್ದರೂ ಇನ್ನಷ್ಟು 
ಹೆಚ್ಚು ಪರಿಶ್ರಮಪೂರ್ವಕವಾದ ಕೆಲಸದ ಮೂಲಕ ಆರ್ಥಿಕ ನಿಗ್ರಹದ ಮೂಲಕವೂ 
ಕೂಡ, ಈಗ ಇರುವಂಥ ಮಟ್ಟಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಬರುವಷ್ಟಕ್ಕೆ ಅದರ ಪ್ರಯತ್ನ 


ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥ 


ಪರಿಮಿತವಾಗಿದೆ. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಹಿಂದಿನ ಮಾನವನಾಗರಿಕತೆಗಳು ವಿನಯದಿಂದ 
ತಲೆಬಾಗುವಷ್ಟರ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶ್ವೇತಜನಾಂಗಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿವೆಯಾದರೂ ಮೂಲದ ಚೈತನ್ಯ ಸೋತ 
ಈಗ ಒಣಗಿ ಹೋಗುತ್ತಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮಹೋನ್ನತಿಯ ಪರ್ವದ 
ಹಾಗೆ ಆರಂಭವಾದದ್ದು ಈಗ ಒಂದು ಅಂಕೆ , ಒಂದು ಗುರುತುಬಿಲ್ಲೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿಲ್ಲ. 
ಯೂರೋಪಿನ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನ ಸ್ಥಿತಿ ಈ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಇಳಿದಿದೆ. ಅವನೊಂದು ಅಂಕೆ 
ಯಾಗಿರುವುದು ಅವನು ಕೈದಿಯಾಗಿರುವಾಗಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಜೀವನದ ಎಲ್ಲ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಕೂಡ. ವ್ಯಕ್ತಿ ವೈಭವದಿಂದ ಆರಂಭಿಸಿ ಹೊರಟ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ಒಂದು 
ಸುತ್ತು ಬಂದು ಈಗ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನು ಸಾಮೂಹಿಕ ಯಂತ್ರದ ಒಂದು ಗೊಣಸಾಗು 
ವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ ಹಾಗೆತೋರುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಾನತೆ 
ಯನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಹೊರಟ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ತನ್ನ ಅನ್ವೇಷಣ ಮಗ್ನತೆಯಲ್ಲಿ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಮರೆತು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದರೂ ಇರಬಹುದು. ಅದು ಈಗ ತನ್ನ 
ಭಾರಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಮುರಿಯುತ್ತಿದೆ; ಇದೇ ರೀತಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ಅಪ್ರತಿಮ 
ಎತ್ತರಗಳನ್ನು ಏರಿದ ಹಿಂದಿನ ಮಾನವ ನಾಗರಿಕತೆಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ ಆರ್ಥಿಕ ಅಸಮಾ 
ನತೆಯ ಅತಿದುಷ್ಟ ಅತಿರೇಕಗಳಿಗೆ ಇಳಿದದ್ದರಿಂದ ತಮ್ಮ ಬೆನ್ನನ್ನು ಮುರಿದುಕೊಂಡವು. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವೈಷಮ್ಯ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆ ಇವುಗಳ ನಡುವಿನ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ 
ಭಾರಕ್ಕೆ ಹಿಂದಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗಳು ಭಗ್ನವಾಗಿದ್ದರೆ ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಮತ್ವ , ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ವೈಷಮ್ಯ ಇವುಗಳ ನಡುವಿನ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಭಾರಕ್ಕೆ ಭಗ್ನವಾಗು 
ತಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ, ಆಧುನಿಕ ಮಾನವ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನದ ಮೂಲಕ ಒಂದು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ ; ಅಂಥ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸಹಜೀವಿಗ 
ಳೊಡನೆ ಆತ್ಮೀಯವೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವೂ ಆದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಅವನಲ್ಲಿ 
ಉಳಿದಿಲ್ಲ. 


ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ, ಅದರ ಆರಂಭಿಕ ಪ್ರೇರಕಗಳು ಯಾವುದೇ ಇದ್ದಿರಲಿ , ದೂರದಿಂದ 
ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನುಂಟುಮಾಡುವ ಉತ್ಪನ್ನಕ್ರಿಯೆಯಿಂದಲೂ , ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಉತ್ಪಾ 
ದನಗೊಳಿಸುವ ಸಲಕರಣೆಗಳಿಂದಲೂ , ದೂರದಲ್ಲಿ ದ್ವಿತೀಯ ದರ್ಜೆಯದಾಗಿ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಜಾತಂತ್ರದಿಂದಲೂ , ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿಯೇ ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ವರ್ಗಕಲಹದಿಂದಲೂ ಕೂಡಿರುವ ಒಂದು ಸಂಕೀರ್ಣವಾಗಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಹತೋಟಿಗಳಾಗಲೀ ನಿರೋಧಗಳಾಗಲೀ ತತ್‌ಕ್ಷಣ ಹತ್ತಿರದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸು 
ವಂಥವಲ್ಲ ; ದೂರದಲ್ಲಿ , ಕಾಲಾನಂತರ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಸಂಬಂಧ 
ಪಟ್ಟಂತಾಗಲೀ ವರ್ಗಕಲಹ ಅಥವಾ ಪ್ರಜಾತಂತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಂತಾಗಲೀ ಈ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಮಾತನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ನೋಡಬಹುದು. ವರ್ಗಕಲಹದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಎಷ್ಟು ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ ವಿಕಾರಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆಯೆಂದರೆ ತಪ್ಪಿನಿಂದ ಸತ್ಯವೂ , ಕೊಲೆಯಿಂದ 
ಆರೋಗ್ಯವೂ , ಪ್ರಜಾತಂತ್ರದ ಸಾವಿನಿಂದ ಪ್ರಜಾತಂತ್ರದ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಪರ 
ರಾಷ್ಟ್ರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಬಲಿದಾನದಿಂದ ಜಗತ್ತಿನ ಐಕ್ಯವೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಮುಂತಾಗಿಯ ರುಜುವಾತು ಪಡಿಸಬಹುದು. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಯಾರೇ ಆಗಲಿ 
ತತ್ಕ್ಷಣದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪರೀಕ್ಷೆಗಳ ಸಾಧನವನ್ನು ಆಚೆಗೆಸೆದು ಇನ್ನೂ ಬರಬೇಕಾಗಿರುವ 
ಸ್ವರ್ಣಯುಗವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕುರಿತು ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಸ್ವರ್ಣಯುಗದ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ 
ತತ್ಕ್ಷಣದ ಎಲ್ಲ ಯೋಚನೆಗಳನ್ನೂ ಬಲಿಗೊಟ್ಟು ಮುಂದಣ ಯಾವುದೇ ಕಾಲದ 
ಪರೀಕ್ಷೆಗಳಿಗೆ ದಾಸನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಹುದು ಎಂಬ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ 
ವಾದ ಆದರೆ ಎಂದೆಂದೂ ಕೈಗೂಡಲಾರದ ಆಶೆಯಿಂದ ದುಷ್ಟ ದೇಶಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಉನ್ಮತ್ತ 
ಜೂಜಾಟ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ದೂರದ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪರೀಕ್ಷೆಗಳಲ್ಲಿರುವ ಈ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು 
ಹೊಸ ನಾಗರಿಕತೆ ಕೊನೆಗೊಳಿಸುವುದು ; ನೇರ ಸಂಬಂಧದ ಆನಂತರ ಅಥವಾ ಸದ್ಯಸ್ತತೆ 
ಇರುವುದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳ ಹೊಕ್ಕು ವ್ಯಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. 


ಬಹುಶಃ ಬಹುದೂರದಲ್ಲಿ ನಡೆವ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪರೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ತನಗಿರುವ ಅಸಾಧ್ಯ ನಂಬಿಕೆ 
ಯಿಂದಲೋ ಏನೋ ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತು ಅತ್ಯಂತ ಭಯಂಕರ ರೂಪದ ದ್ವಂದ್ವಗಳನ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧ ಭಾವಗಳನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸಿದೆ : ಚೈತನ್ಯ , ಜಡ ; ವೈಯಕ್ತಿಕ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ; ಅನ್ನ , ಸಂಸ್ಕೃತಿ - ಹೀಗೆ, ಈ ದ್ವಂದ್ವಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆಯೆಂದು ಭಾವಿಸುವ 
ವಿರೋಧ ಕೃತಕವಾದದ್ದು , ಅವಾಸ್ತವ. ನಾನು ಚೈತನ್ಯವಾದಿಯಾಗಬೇಕೆಂದಿದ್ದಾಗ 
ಜಡವಾದಿಗಳ ಜೊತೆಗಿದ್ದರೆ ಸಂಕಟಪಡುತ್ತೇನೆ, ಹಾಗೆಯೇ ನಾನು ಜಡವಾದಿಯಾಗಿ 
ಯೋಚಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಚೈತನ್ಯವಾದಿಗಳ ಜೊತೆಗಿದ್ದರೂ ಅದೇ ರೀತಿ ಸಂಕಟಪಡುತ್ತೇನೆ 

- ಎಂಬ ಈ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತು ಜಡಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನನಗೆ 
ಅಂಥ ವಿರೋಧಕಾಣಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ದ್ವಂದ್ವಗಳು ಆಧುನಿಕ ಮನಸ್ಸಿನ ಒಂದು ಘನ 
ರೋಗ, ಅದು ಕೆಲವು ಕಲ್ಪನಾ ಪಿಶಾಚಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ನಾಶ 
ಪಡಿಸಲು ಅಸಮರ್ಥವಾಗಿದೆ. ಸದ್ಯಸ್ಯತೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಈ ದ್ವಂದ್ವಗಳು 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿವೆ ; ಏಕೆಂದರೆ ಇತಿಹಾಸ ಕಲ್ಪನೆಯ ಕಟ್ಟುಕಥೆಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ; 
ಕಟ್ಟುಕಥೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿರುವ ಯಾರಿಗೆ ತಾನೇ ಅಶೋಕ ಬುದ್ಧ ಮೊದಲಾದ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದಿರ 
ಬಹುದಾದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಮಹಾಪುರುಷರ ಕಥೆಗಳಿಗಿಂತ ರಾಮ ಶಿವರ ಕಥೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಶ್ರೀಮಂತವಾದ ವಿವರಣೆಗಳ ಸಹಿತವಾಗಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ ? ರಾಮ ಬಹುಶಃ ಕವಿಕಲ್ಪನೆಯ 
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ಒಂದು ಸೃಷ್ಟಿ , ಶಿವ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಕಲ್ಪನೆಯೇ . ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಅವರಿಬ್ಬರು 
ಭಾರತದ ಜನದ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಎಂಥ ಹಿಡಿತವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ ! ಅವರ 
ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಮಹಾಪುರುಷರು ಶೂನ್ಯ ಸಮಾನರೇ , ಕಲ್ಪನೆಯ 
ಕಥೆಗಳೂ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳೂ ಬೇರೆ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಇವೆ. ಅದು ಯೂರೋಪಿಯನ್ನರಿಗೆ 
ಒಬ್ಬ ಅಪೋಲೋ , ಒಬ್ಬ ಡಯೆನಿಸಿಯಸ್ ಅಥವಾ ಒಬ್ಬ ಸ್ಥಳೀಯ ಬ್ರುನ್ಹಿ . 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಮಹಾಪುರುಷರೂ ಕೂಡ ಕೆಲವು ವೇಳೆ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅಗ್ನಿಯ ಮೂಲಕ 
ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಅರೆಬಿಯಾದ ಹುಸೇನ್ ಅಂಥವ 
ರಲ್ಲೊಬ್ಬ ; ದೇವರಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಆತ ಶಿಯಾ ಜನರಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿಯನ್ನೂ 
ತ್ಯಾಗಬುದ್ದಿಯನ್ನೂ ಕೆರಳಿಸಬಲ್ಲ. ಶಿಯಾ ದೇವರ ನಿಂದೆಯನ್ನಾದರೂ ಕೇಳಿಯಾನು ; 
ಆದರೆ ಆತನ ಸಮಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಹುಸೇನನನ್ನು ನಿಂದಿಸುವ ತಪ್ಪನ್ನು ಯಾರೂ ಮಾಡ 
ಕೂಡದು . ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಕಲ್ಪನಾ 
ಕಥೆಗಳ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳೂ ಇವೆ. 


ನಾನು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಶಿವನನ್ನು ಕುರಿತ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗೆ ಮುಗ್ಧನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣ ಬಹುಶಃ ಆತನು ಈ ವರೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತಿಳಿದ ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬನಾದ 
ಆಯಾಮರಹಿತ ವ್ಯಕ್ತಿ ; ಅಥವಾ ಅವನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕೃತಿಗೂ ಅದರಲ್ಲೇ ಅದರ 
ಸಮರ್ಥನೆಯೂ ಇರುತ್ತದೆ; ಅಥವಾ ಆತನಿಗೆ ಪಾರ್ವತಿಯೊಡನೆ ಇರುವ ಸಂಬಂಧದ 
ಅಗಣಿತ ರೂಪುರಂಗುಗಳ ಕಾರಣವೂ ಇರಬಹುದು. ಶಿವಪಾರ್ವತಿಯರ ಪ್ರೇಮಕಥೆ 
ಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ತನ್ಮಯಕಾರಕವೂ ಉಜ್ವಲವೂ ಆದ ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣುಗಳ ಪ್ರೀತಿಯ ಕಥೆ 
ಯನ್ನು ನಾನು ಇನ್ನೂ ಕೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ ; ಬಹುಶಃ ಆ ಪ್ರೀತಿ ದೇವ ದೇವಿಯರದ್ದು 
ಎನ್ನಬೇಕು, ಆದರೆ ಅದು ಅಷ್ಟು ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಹೆಂಗಸು ಮತ್ತು ದೇವಿಯರ ನಡುವೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಅಂತರವಿಲ್ಲ ; ಯಾರಿಗಾದರೂ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇಹವಿದ್ದರೆ ಅವರು ಕಯಿರೋ 
ದಲ್ಲಿರುವ ಮಸಿಯಮ್ಮನ್ನು ಸಂದರ್ಶಿಸಬಹುದು : ಅದು ಅತಿ ಪುರಾತನವಾದ ಆದರೆ 
ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅಲ್ಲೋಲಕಲ್ಲೋಲಗೊಳಿಸುವ ವಸ್ತುಗಳ ಮತ್ತು ಸ್ಮೃತಿ 
ಗಳ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಭಂಡಾರ. ಐಸಿಸ್ ದೇವತೆಯ ಮಂತ್ರಮುಗ್ಧಗೊಳಿಸುವ ಚಿಕ್ಕ 
ವಿಗ್ರಹವನ್ನು ಕಂಡಾಗ ಉನ್ಮಾದವೊಂದು ಕಂಡವನ ರಕ್ತದಲ್ಲಿ ಭೋರ್ಗರೆಯುವುದು ; 
ಅದರ ಕೋಮಲವಾದ ಬಿಸುಪು ಅನಂತರ ಸದಾಕಾಲವೂ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಉಳಿದು 
ಬರುವುದು . ಆ ದೇವತೆ ತನ್ನ ವಿರಹ ದುಃಖದಲ್ಲಿ ಚಿಂತಾಭರಿತೆಯಾಗಿ ಕಂಡರೂ , 
ನಾಲ್ಕು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಗೂ ಹಿಂದೆ ಸತ್ತು ಇನ್ನೂ ಶವದ ಪೆಟ್ಟಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಮಲಗಿರುವ 
ಟುಟನ್‌ಖಾಮೆನ್ನನ ಗೋರಿಯ ಮೇಲೆ ತನ್ನ ಕಾಲನ್ನು ಕೊಂಚ ಎತ್ತಿ ನಿಂತಿರುವ 
ವಕ್ರತಾಮಯವಾದ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಆಕಾರವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾಳೆ. ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನೇ 
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ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಆಗಲಿ ಯಾವುದನ್ನು ಮನುಷ್ಯರು ಧೀರಲಲಿತವೆಂದೂ ದೇವತೆಗಳು ವ್ಯಭಿಚಾರವೆಂದೂ ” 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೋ ಆ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಆಗ ತಾಳದೆ ಇರಲಾರ . ಮನುಷ್ಯನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ದೊರೆವ ಸ್ಥಾನಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡದಾದ ಸ್ಥಾನ ದೊರೆಯುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವ 
ಯಾವ ಮೋಹಕ ಶಕ್ತಿ ಈ ಕಟ್ಟುಕಥೆ ಪುರಾಣಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆ ? ಅವು ತನ್ನ ಆಕಾರ 
ರೂಪಗಳನ್ನು ಬದಲಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಆದರೆ ಸತ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಆಗಿ ಅನಂತಕಾಲದವರೆಗೂ 
ನಿಲ್ಲಬಲ್ಲ ಅಮೃತವಾದ ಯಾವುದೋ ಒಂದನ್ನು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ಪ್ರೇಮ, 
ಅನುಕಂಪ , ಸಹಾನುಭೂತಿ, ಇರುವ ಎಲ್ಲದರೊಡನೆ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಏಕತೆ 
ಇವುಗಳನ್ನು ಅವು ಸಾಧಿಸುತ್ತವೆ. 


ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಿಮಿಷವೂ ಒಂದು ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿರುವ ಚರಬಿಂದು ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ 
ನಿತ್ಯವೂ ಹೌದು. ಕ್ಷಣಕಾಲದ ಈ ಎರಡು ಬಗೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟ ಅನನ್ಯ ರೂಪಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಮನುಷ್ಯ ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದೆಂದು ಭ್ರಮಿಸುವ ತಪ್ಪನ್ನು ಈ ತನಕ ಮಾಡುತ್ತ ಬಂದಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಸುವರ್ಣಯುಗದ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಯೋಚಿಸುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ತಾತ್ವಿಕ 
ರೆಲ್ಲರೂ ಕ್ಷಣವನ್ನು ಚರಬಿಂದುವೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದಾರೆಯೇ ಹೊರತು ಅನಂತವೆಂಬ 
ಅದರ ಇನ್ನೊಂದು ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾರೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಚರಿತ್ರವನ್ನೂ ಸುಧಾರಣೆ 
ಗೊಂಡ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನೂ ಕುರಿತು ಉಪದೇಶ ಮಾಡಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ನೀತಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಕ್ಷಣವನ್ನು ಅನಂತವೆಂದೇ ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದಾರಲ್ಲದೆ ಚರಬಿಂದು ಎಂದು 
ಅದನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸಲು ಮರೆತಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಕ್ಷಣ ಎನ್ನುವುದು ಚರಬಿಂದುವೂ ಹೌದು 
ಅನಂತವೂ ಹೌದು. ಅದು ಚರಬಿಂದುವಾದಾಗ ಇತಿಹಾಸದ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಸೇರುತ್ತದೆ ; 
ಈ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿ ಗುರುತಿಸಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ನೆರವಾಗ 
ಬಹುದು ಅಥವಾ ಅವುಗಳನ್ನು ತಡೆಯಬಹುದು. ಅದು ಅನಂತವಾದಾಗ, ಪುರಾಣ 
ಕಥೆಯ , ಆಖ್ಯಾನದ, ಕಲೆಯ , ಸಾಹಿತ್ಯದ, ಧರ್ಮದ, ತತ್ವಜ್ಞಾನದ ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಸೇರು 
ತದೆ. ಕೇವಲ ವಾಸ್ತವಿಕ ಘಟನೆಗಳಲ್ಲೇ ತೊಡರಿಕೊಂಡಿರುವ ಇತಿಹಾಸದ ವಿವರಣೆ 
ಕೇವಲ ಏಕಪಕ್ಷೀಯ, ಇತಿಹಾಸವೆಂಬುದು ಬದುಕಿನ ಮಹಾಗದ್ಯವಾದರೆ ಕಲ್ಪನಾ 
ಖ್ಯಾನಗಳ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗಳೂ ಅದರ ಕಾವ್ಯ ; ಭಾವಗೀತಕ್ಕೂ ಮಹಾಕಾವ್ಯಕ್ಕೂ 
ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೋ ಅದೇ ಸಂಬಂಧ ಕಥೆಗೂ ಪುರಾಣ ಕಥೆಗೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಬದುಕಿನ 
ಮಹಾಗದ್ಯದಿಂದ ಕಲಿಯಬೇಕಾದ್ದು ಬಹಳವಿದೆ ; ಆ ಕಥನದಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಾಪರ ಸಾಂಗ 
ತ್ಯವೂ ಇರಬಹುದು, ಆದರೆ ಇತಿಹಾಸದ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯಾಚೆಗೆ ಇರುವ ಒಂದು ಅಂಶದಿಂದ 
ಅದು ಪುನರ್ನವೀಕರಣ ಪಡೆಯದೆ ಹೋದರೆ ಈ ಅನುಕ್ರಮದ ಸಾಂಗತ್ಯಕ್ಕೆ ಯಾವ 
ಬೆಲೆಯೂ ಬಾರದು. ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಸ್ವರ್ಣಯುಗದೃಷ್ಟಿ ( millienial 
outlook) ಕೊನೆಗೂ ಸರಿಯೆಂದು ರುಜುವಾತಾಗಬಹುದು, ಅದನ್ನು ರೂಪಿಸಿರುವ 


ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅರ್ಥ 
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ಗದ್ಯದಿಂದ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಚಕ್ರಗತಿ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಅದರ ಆ ರುದ್ರ 
ಗಂಭೀರ ಶಾಂತಿಯಿಂದಲೂ ಕೂಡ. ಮಾನವನ ನಿಯತಿಯನ್ನು ಇತಿಹಾಸದ ಪೂರ್ವ 
ವೃತ್ತ ಕಥನಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಎಂದ ಸಂಭವಿಸದ ಆದರೆ ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ವಾಸ್ತವ 
ವಾಗಿರುವ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟು ಮಹೋನ್ನತವಾಗಿ ಕೆತ್ತಿರುವ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷಣದ 
ಅವಿನಾಶಿ ನಿತ್ಯತೆಯಲ್ಲೂ ಓದಬೇಕು, ಇತಿಹಾಸದ ಪರಿಧಿಯೊಳಗಡೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕಲು 
ಮನುಷ್ಯ ಕಲಿಯಬೇಕಾದರೆ ಅವನು ಅದರಾಚೆ ಬದುಕುವ ಅಗತ್ಯವೂ ಅಷ್ಟೇ ಇದೆ. 


ತನ್ನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕ್ಷಣದ ಈ ಎರಡು ಮುಖಗಳನ್ನೂ ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಬದುಕುವುದೂ , 
ಒಂದು ಹೊಸ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೂ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ 
ಅವನಿಗೆ ಒಂದು ಸ್ವರ್ಣಯುಗಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಅರ್ಹತೆ ಇದೆ ಎನ್ನಬಹುದು ; ಆದರೆ ಈ 
ಸ್ವರ್ಣಯುಗ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಭವಿಷ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದಾಗಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಭವಿಷ್ಯತ್ಕಾಲದ 
ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಸುವರ್ಣಯುಗದ ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಎಂದರೆ 
ಯಾವುದೋ ದರ ಭವಿಷ್ಯತ್ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮಂತನಾಗುವುದಕ್ಕಾಗಿ ವರ್ತಮಾನಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿ ಹೊಟ್ಟೆಮೊಟ್ಟೆಕಟ್ಟುವ ಅತ್ಯಾಶೆಯುಳ್ಳ ಮನುಷ್ಯನೊಬ್ಬನ ಪ್ರತಿಮೆಯಲ್ಲದೆ 
ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ. ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಕ್ಷಣದ ಅನಂತಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಿರಾಕರಿಸು 
ತದೆ; ಕಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ, ಕಥೆಯಲ್ಲಿ, ಪುರಾಣದಲ್ಲಿ, ಮತಧರ್ಮದಲ್ಲಿ, ತತ್ವ 
ಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಆಗಲೇ ಪ್ರತಿಷ್ಠವಾಗಿದ್ದರೂ ಅದರ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯವನ್ನು 
ಅದು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವ ದೇಶ ಅಥವಾ ಯುಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವನಾಗಲಿ, 
ವ್ಯಕ್ತಿಯಾದವನು ಸೌಂದರ್ಯ, ಶ್ರದ್ಧೆ , ಪ್ರೀತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ತನಗಿರುವ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನೂ 
ಇಷ್ಟಗಳನ್ನೂ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಗೊಳಿಸಲು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ, ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ದಯೆ , ಅನುಕಂಪ 
ಏಕತೆಗಳನ್ನು ಸಮೀಪಿಸಲೂ ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮಾನವನ ಜೀವನದ ಈ ಮೆಟ್ಟಲು 
ಗಳು ಇತಿಹಾಸದ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯ ಹೊರಗಡೆ ಇರುವಂಥವು; ಮತಿಹೀನನಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ 
ಯಾರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಚಿತ್ರಹಿಂಸೆಗೆ ಗುರಿಪಡಿಸಿ ಇತಿಹಾಸದ ಪರಿಧಿಯೊಳಕ್ಕೆ ತರಲು 
ಯತ್ನಿಸಲಾರ. 


ಈ ಕ್ಷಣದಲ್ಲೇ ನಾವು ಅಂಥ ಒಂದು ಸುವರ್ಣಯುಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವೆ 
ವಾದರೆ ನಾವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಒಂದು ಸುವರ್ಣಯುಗದ ಕಡೆಗೆ ಈಗ ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಸಾಗುತ್ತಿರಬಹುದು. ಅದನ್ನು ಈ ತತ್ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ನಾವು ಸಾಧಿಸು 
ತೇವೋ ಸದ್ಯಸ್ತತೆಯ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಆಡಿಸಲು ಸಮರ್ಥರಾಗು 
ತೇವೋ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಚರಬಿಂದುವಾದ ಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಅನಂತವಾದ ಕ್ಷಣ ಇವು 
ಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಅಂತರಪೂರಕ ಸಾಧನವೂ ಸ್ಥಾಪಿತವಾಗಬಹುದು, 


೯೬ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಅವುಗಳನ್ನು ಆತ್ಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಒಂದು , ಜಡಲೋಕಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಇನ್ನೊಂದು 
ಎಂದು ಎರಡು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾದ ತತ್ವಗಳನ್ನಾಗಿ ಭಾವಿಸಿದರೆ ನಾವು ಭಾರೀ ಪತನಕ್ಕೂ 
ದೌರ್ಭಾಗ್ಯಕ್ಕೂ ತುತ್ತಾಗಬಹುದು. ಅವೆರಡೂ ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಹೊಸೆದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು ; ಅವುಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸುವ ಗೊಣಸು (link) ಎಂದರೆ ಸದಸ್ಕತೆಯ 
(immediacy) ಸೂತ್ರ ; ವರ್ಗಕಲಹದಲ್ಲಿ ಸದಸ್ಯತೆ, ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಸದಸ್ಯತೆ ; 
ವಿಶ್ವ (World ) ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟಿನಲ್ಲಿ ಸದಸ್ಯತೆ, ಸಮೀಪೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಸದ್ಯಸ್ತತೆ, ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲ ಅದರೊಳಗೇ ಅದರ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವಿರಬೇಕಲ್ಲದೆ ಈಗ ಇಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಲು ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಆಗಲಿರುವುದನ್ನು ಕರೆಯಬೇಕಾದ 
ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಈ ಸದಸ್ಕತೆಯ ಸೂತ್ರ ವಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ರಿಯೆಯ 
ತನಗೆ ತಾನೇ ಸಮರ್ಥನೀಯವಾಗಬೇಕಾದರೂ ಇತಿಹಾಸದ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವ ಶಕ್ತಿ 
ಗಳನ್ನು ಅರಿತು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಶುಭಪ್ರದವಾದುವುಗಳಿಗೆ ಒತ್ತಾಸೆಕೊಡುವುದೂ ಅಷ್ಟೇ 
ಅಗತ್ಯ . ಅನುಕಂಪವೂ ಕ್ರಾಂತಿಯೂ ಒಂದರೊಡನೊಂದು ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿ ನೇಯ 
ಬೇಕು. ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಪಕ್ಷಪಾತ ತೋರಿಸಿದರೂ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಎರಡೂ ಅನಾಹುತಕ್ಕೆ ತುತ್ತಾಗುತ್ತವೆ. 


ಬಹು ದೂರ ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿನ ಸುವರ್ಣಯುಗದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರು ಅನೇಕ ವೇಳೆ 
ಒಂದು ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಭ್ರಾಂತಿಗೆ ತುತ್ತಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರು ಉದಾತ್ತ 
ಆದರ್ಶಗಳ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ ತುಚ್ಛವಾದ ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ಎಸಗುತ್ತಾರೆ ; ಬಹು ದೂರ 
ಭವಿಷ್ಯದ ಸತ್ಪರಿಣಾಮ ಮಲಕವಾಗಿ ಈ ಕೃತ್ಯಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಥನೆ ದೊರೆಯುತ್ತ 
ದೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಸುವರ್ಣಯುಗ ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಸದಸ್ಕತೆಯ ಸೂತ್ರವನ್ನು ನಾವು ನಮ್ಮ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ , ಉತ್ಪಾದ 
ನೆಯ ವಿಷಯದಲ್ಲಾಗಲೀ ವರ್ಗಕಲಹದ ವಿಷಯದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ , ಅಥವಾ ವರ್ಗವಿರ 
ಹಿತ ಜಾತಿವಿರಹಿತ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ, ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಅಭ್ಯುದಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಪಲ್ಲಟಗಳು ಸಂಭವಿಸದ ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸು 
ವುದರಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ , ಕ್ಷಣದ ಚರಬಿಂದು ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಅದರ ನಿತ್ಯಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ 
ಒಟ್ಟುಗೂಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಬಹುದು. ಇಲ್ಲಿ ಈಗಲೇ ಸುವರ್ಣಯುಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು 
ನಾವು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದಲ್ಲಿ ಮುಂದಿನ ಜನಾಂಗವಾದರೂ ಯುದ್ದ ದಾರಿದ್ರ ಭಯಗಳನ್ನು 
ಇಲ್ಲವಾಗಿಸಿದ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಶಕ್ಯವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಬಹುದು. 
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೧೧ / ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 


ಹಿಂದಿನ ಯಾವ ನಾಗರಿಕತೆಯ ತನ್ನ ದಿಕ್ಕನ್ನು ಬದಲಿಸಿಕೊಂಡು ತಾನು ಮೊತ್ತ 
ಮೊದಲು ಹಿಡಿದ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಸಂಪಾದಿಸಿದ ಗರಿಷ್ಠ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಮೀರಿ ಎಲ್ಲ 
ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಯೋಗಗೊಳ್ಳುವ ಸಮಗ್ರ ದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಬದಲಾವಣೆಗೊಳ್ಳಲು 
ಸಮರ್ಥವಾಗಿಲ್ಲ. ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕಾದರೆ 
ಅದು ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೂ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡ ಸಮ 
ಗ್ರತೆಗೂ ಸಲ್ಲುವಂಥದಾಗಿರಬೇಕು. ಈ ಎರಡು ದೃಷ್ಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ವರೆಗಿನ ಮಾನವ 
ನಾಗರಿಕತೆಗಳು ಬೆಳೆಯಲಾರದೆಹೋದವು. ಈ ನಾಗರಿಕತೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ತನ್ನ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಜನತೆಗಾಗಿ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದವು ; ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಒಂದು ನಾಗರಿಕತೆಯೂ ಅದರ ವಾಹಕವೂ ಜಗತ್ತಿನ ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೊಡನೆ ಸೆಣಸಿ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಕೆಳಕ್ಕೆ ತಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದುವು. ದಕ್ಷತೆಯ ಸ್ವರೂಪವೂ ಮಾದರಿಯ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ ಆಯ್ದ ತನ್ನ ವಿಶಿಷ್ಟ ಜನರಿಗೂ ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೂ 
ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳನ್ನು ತೊಲಗಿಸಲು ಯಾವ ನಾಗರಿಕತೆಗೂ ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗಲಿಲ್ಲ ; ಅಲ್ಲದೆ, ಆದಕಾರಣ, ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸುಭಿಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತಿದ್ದ 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಪಲ್ಲಟಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಸಮಾನ ಸುಭಿಕ್ಷವುಳ್ಳ ಏಕಜಗತ್ತನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲೂ ಆ ಯಾವ ನಾಗರಿಕತೆಗೂ ಆಗಲಿಲ್ಲ . ಇದೇ ರೀತಿ ಯಾವುದೇ ಮಾನವ 
ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಾಗಲೀ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಗೆ ಅಗತ್ಯವಾದಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಮಾತ್ರವೇ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು . ಒಂದು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ನಾಗರಿಕತೆಯ ದಕ್ಷತೆಗೆ ಅಗತ್ಯವಲ್ಲದ ಮೇಧಾ ಶಕ್ತಿಗಳೂ ಅಂತರ್ದೃಷ್ಟಿಗಳೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬೆಳಕಿಗೆ ಬರಲೇ ಇಲ್ಲ . ಆದಕಾರಣ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿಕಾಸ 
ಎಂದೂ ಆಗಲೇ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನಬಹುದು. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಒಂದೋ ಇನ್ನೊಂದೇ ಅಂಶ 


೯೮ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಪರಮಾವಧಿ ವಿಕಾಸವನ್ನು ಹೊಂದಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಇಡೀ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ತಂಟೆಗೇ 
ಹೋಗಲಿಲ್ಲ . ಈಗಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನೂ ಅದರ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನೂ ಸಮಗ್ರದಕ್ಷತೆಯ 
ಈ ಎರಡು ಲಕ್ಷಣಗಳಿಂದ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ನೋಡಬೇಕು. 


ಈಗ ಇರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಅತ್ಯಂತ ಮೂರ್ತ ಲಕ್ಷಣ ಬಂಡವಳ ಕೂಡಿಕೆ, ಇಡೀ 
ಮಾನವ ಜನಾಂಗವನ ಈಗಿನ ಯಜಮಾನರ ಮತ್ತು ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವಾಹಕರ 
ಅಚ್ಚುಗಳಲ್ಲಿ ಎರಕ ಹೊಯ್ಯಬೇಕಾದರೆ ಅಗತ್ಯವಾಗುವ ಬಂಡವಳ ಈಗಿನ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಾಧ್ಯತೆಗಳ ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಯೋಚಿಸಲಾರದಷ್ಟು ಮಟ್ಟಿಗೆ ವಿರುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ 
ಕುಲವನ್ನು ಅಮೆರಿಕಾದ ಸಂಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಥಾನಗಳ ಪ್ರತಿಮೆಗೆ ಪರಿವರ್ತಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಹದಿನೈದು ಸಾವಿರ ಬಿಲಿಯನ್ ( ಹದಿನೈದು ಸಾವಿರ ಶತಕೋಟಿಅಥವಾ ಲಕ್ಷ 
ಕೋಟಿ) ರೂಪಾಯಿಗಳೂ , ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋಪಿನ ಪ್ರತಿಮೆಗೆ ಪರಿವರ್ತಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಅದರ ಅರ್ಧದಷ್ಟಾದರೂ ಹಣ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಬಡತನದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಹೋಗಿರುವ 
ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಸ್ವತಃ ಅಷ್ಟು ಉದ್ಯಮ ಪ್ರಯತ್ನ ಸಾಧ್ಯವೇ ಅಲ್ಲ. ಒಂದು ಶತಮಾನ 
ದಷ್ಟು ಕಾಲ ಹಾಗೂ ಹೀಗೂ ಈ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದಷ್ಟನ್ನು ಹೇಗಾದರೂ ಹೊಂದಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಬಹುದಾದರೂ ಈಗಿನ ಯಜಮಾನ ಜನಾಂಗಗಳು ಅಂಥ 
ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸಂಕಲ್ಪ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಗಳಿಸಲಾರವು. ಇಷ್ಟೂ ಅಲ್ಲದೆ, ಇಂದಿನ 
ಉದ್ಯಮತಂತ್ರದಲ್ಲೇ ಕಠೋರವಾದೊಂದು ಕಷ್ಟ ಮೂಲಭೂತವಾಗಿದೆ. ಅದರಿಂದ 
ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಏಕಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಹಬ್ಬಲು ಅಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅದು 
ಭಗ್ತಾಂಗಿಯಾಗಿದೆ. ಹಿಂದುಳಿದ ಜನಾಂಗಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಸಮೀಪಗತವಾಗುವಂತೆ 
ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ಉತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ತಗ್ಗಿಸಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳನ್ನು 
ಬಲಿಗೊಡಲು ಯಜಮಾನ ಜನಾಂಗಗಳು ಹೇಗಾದರೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತವೆಂದಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡರೂ ಮಾನವಕುಲದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರವಾದ ಕಾಲವಿಳಂಬದ 
ಹಿಂಬೀಳುವಿಕೆ ಸಂಭವಿಸಬಹುದು. ಯಜಮಾನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಉದ್ಯಮತಂತ್ರ ತನ್ನ 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆಂದು ಭಾವಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಈ ಹಿಂಬೀಳುವಿಕೆ 
ಯನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಬಹುದು. ಅಂಥ ಭಾವನೆಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಪಲ್ಲಟ 
ಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವ ಇತಿಹಾಸದ ಪ್ರಚೋದಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಚಾಲನೆ ಬರುತ್ತದೆ. 
ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವಿಶೇಷ ಸೌಕರ್ಯಪ್ರಯೋಜನಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಆಟಂ ಹೈಡೋಜನ್ ಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಆ ವಿಶೇಷ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ದೈನ್ಯಗ್ರಸ್ತ ಜಗತ್ತಿನೊಂದಿಗೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಿಂತ ಎಷ್ಟೋ 
ಸುಲಭ, ಈ ಬಾಂಬುಗಳ ತತ್ತರಗೊಳಿಸುವ ಭಯವನ್ನು ಇತಿಹಾಸದ ಹಿಂಪರದೆಯ 


ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 


ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪರಿಭಾವಿಸಬೇಕು. ಅವು ಆಧುನಿಕ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಮೊನೆಯುಗುರಂಗಳು , 
ಕೋರೆಹಲ್ಲುಗಳು , ದಾಡೆಗಳು ; ತಲೆಯೆತ್ತದಂತೆ ಒತ್ತುವ ಮಹಾಭಾರಗಳು, ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಪಡೆದಿರುವುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ಮಾಲಿಕ ತನ್ನ ಭಾರದಿಂದ ತಾನೇ ಅಳಿದ 
ಡೈನೋಸರಸ್ ಎಂಬ ಮಹಾ ಸರೀಸೃಪವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಈ 
ಬಾಂಬುಗಳ ಶಕ್ತಿಯೆಂದರೆ ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳನ್ನೂ 
ಸೋಲಿಸಲು ಉಪಯೋಗಿಸಿಕೊಂಡು, ನಿರಂತರವಾಗಿ ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವ 
ಯುದ್ದಾ ಯುಧಗಳ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯ ಪರಮಾವಧೀಕರಣ. ಆದಕಾರಣ ಈ 
ಬಾಂಬುಗಳು ನಾವು ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೇಳುವ, ಗುಪ್ತನಿಧಿಗಳನ್ನು ಕಾಯುವ ಘಟಸರ್ಪಗಳೇ 
ಹೊರತು ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ. ಗುಪ್ತನಿಧಿಯ ಒಡೆಯರಿಗೆ ಅಪಾಯಕಾರಿಗಳಾಗುವಂತೆ ಅವುಗಳ 
ಸಂಖ್ಯೆ ವೃದ್ಧಿಯಾಗಿದೆ ಅಥವಾ ಅವುಗಳ ವಿಷ ಹೆಚ್ಚಿದೆ ಎಂದರೆ ಅದು ಈ ಆಟದ 
ಒಂದು ಅಂಶವೇ ಸರಿ, ಆಟಂ ಅಥವಾ ಹೈಡೋಜನ್ ಬಾಂಬುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರು 
ವುದು ಅವುಗಳ ಮಾಲಿಕರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ತ್ರಾಸದಾಯಕವಾಗುವುದೆಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸಲು ತಗಲುವ ಖರ್ಚು, ಅವುಗಳನ್ನು ಬಳಸ 
ಬಹುದೆಂಬ ಶಾಶ್ವತ ಭಯ , ಅವುಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ವಿಶೇಷ ಮನೋವೃತ್ತಿಗಳು , 
ಕೊಟ್ಟ ಕೊನೆಗೆ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ಬಳಕೆ - ಇವು ಈಗಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಕ್ಷಯವನ್ನೂ 
ವಿನಾಶವನ್ನೂ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ತರುತ್ತವೆ. ಇನ್ನೊಂದು ಬಗೆಯ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನು , ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿ ಯುದ್ದದ ಆಯುಧಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಇನ್ನೊಂದು ನಾಗರಿಕತೆ - ಅದು 
ತನ್ನ ಕೋಶಾವಸ್ಥೆಯ ಯಾವುದೇ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿರಲಿ - ಈಗ ಇದೆಯೇ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿ ಕೇಳಬಹುದು. ಅಂಥದು ಈಗ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಬಂಧ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಆಯುಧವಾಗಿ ಬಳಸುವ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತಾಡುತ್ತಿರುವ ಜನಾಂಗಗಳು 
ಕೂಡ ವಿಕೇಂದ್ರೀಕೃತ ಆತ್ಮರಕ್ಷಣೆಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಯಾವ ಎಚ್ಚರವನ್ನೂ 
ತೋರುತ್ತಿಲ್ಲ; ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಯಾವುದಾದರೂ ಹಳೆಯ 
ಆಯುಧಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ದುರಾಶಾಗ್ರಸ್ತ ಜನಾಂಗ 
ಗಳೂ ಆಗಿವೆ. ಆದಕಾರಣ ಈಗಿರುವ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸಿ ಸೆಣಸಿ ಹತ್ತಿಕ್ಕಬಲ್ಲ 
ಇನ್ನೊಂದು ನಾಗರಿಕತೆಯ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತಿರುವುದರ ಕಡೆಗೆ ಬೆರಳು ಮಾಡಿ 
ತೋರಿಸುವುದೂ ಈಗ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಡೈನೋಸರಸ್‌ ಸಾಯುತ್ತಿದ್ದಾಗ ಅದ 
ಕ್ಕಿಂತ ಬಲಶಾಲಿಯಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ ಇನ್ನು ಯಾವ ಜಂತುಗಳೂ ಬಹುಶಃ ಆಗ 
ಇದ್ದಿರಲಾರವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಮುಖ್ಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಈಗಿನ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ಸಂಕಲ್ಪ ನಿಶ್ಚಿತ 
ಯೋಜನೆಯ ಮೂಲಕ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ಸಮಗ್ರ ಅಥವಾ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಪರಿವರ್ತನಗೊಳ್ಳಬಲ್ಲುದೇ ಎಂಬುದೇ ಹೊರತು ಇದನ್ನು ಹಿಮ್ಮೆ 
ಟ್ಟಿಸಬಲ್ಲಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರತಿಸ್ಪರ್ಧಿಗಳು ಯಾವುವಾದರೂ ಇವೆಯೇ ಎಂಬು 


೧೦೦ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ದಲ್ಲ. ಈ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಪರಿವರ್ತನಗೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಬುದ್ದಿ 
ಯಾಗಲೀ ಮೃದುತ್ವವಾಗಲೀ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ ಇದು ಪರಾಭವಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದು ಖಂಡಿತ. 


ಯುರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯ ಚೈತನ್ಯವೂ ಉದ್ಯಮತಂತ್ರವೂ 
ಸಾಧ್ಯವೇ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವ್ಯಾಪಾರ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುವ ಅದರ ಚಿಂತನಕಥನದಿಂದ ಕೊಂಚ ಉಪಯೋಗ 
ವಾಗಬಹುದು. ಪರಿಶ್ರಮದ ಭೌಗೋಳಿಕ ವಿಭಜನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಈ ನಾಗರಿಕತೆ ಯೋಚಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದ ಕಾಲವೊಂದಿತ್ತು , ಯಂತ್ರಗಳ ಮೂಲಕ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಕಾರ್ಖಾನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಚಲಾವಣೆಗೆ ಬಂದಿರುವ ವೃತ್ತಿ ವಿಭಜನೆಯ ಮೂಲಕ ಒಂದು ದೇಶಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಪ್ರಯೋ 
ಜನವಾಗುವುದೋ ಹಾಗೆಯೇ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವೃತ್ತಿವಿಭಜನೆಯಿಂದ ಇಡೀ ಮಾನವ 
ಕುಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗುವುದೆಂದು ತಾತ್ವಿಕವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಲಾಗಿತ್ತು . ಆಗ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ನಾಗರಿಕತೆ ತನ್ನ ಅಭ್ಯುದಯಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿತ್ತು . ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಆಶೆ ತುಂಬಿದ್ದ ಕಾಲ ಅದು. 
ಆದಕಾರಣ ಅದರ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳೂ ಆಶಾಪೂರ್ಣವಾಗಿದ್ದವು. ತಾನು ಯಾವುದರ ಕಡೆಗೆ 
ಸಾಗುತ್ತಿತ್ತೋ ಆ ಆಯ್ದ ಜನದ ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯನ್ನೇ ಸರ್ವ ಮಾನವಕುಲದ 
ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯೆಂದು ಭ್ರಮಿಸುವುದು ಆಗ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಸಾಧ್ಯವಿತ್ತು . 
ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವೃತ್ತಿ ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ್ದ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ತಪ್ಪು ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಯಾವ ವಿವರಣೆಯ ಕಾಣದು. ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಯಾವಾಗ ಹೆಚ್ಚು ಅಥವಾ ಕಡಿಮೆ ಸುಭಿಕ್ಷವುಳ್ಳ ಸಮಾಜಗಳಾಗಿ ಒಡೆಯ 
ತೊಡಗಿತೋ , ಕೆಲವು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲಿ ನಿರುದ್ಯೋಗಒಂದು ಅಸ್ಥಿಗತರೋಗ 
ವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿತೋ ಆಗ ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ಈಗಲೂ ಅದು ಮಾನವಕುಲದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಚಿಂತಿಸಲಿಲ್ಲ ; 
ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳಲ್ಲಿ ಅದು ವಕ್ರವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯಿತು. ವಾಸ್ತವವಾಗಿ 
ತನ್ನೆಲ್ಲ ಅಮರ್ತತತ್ವಗಳೂ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಆಯ್ದ ಜನಾಂಗದ ಪ್ರಗತಿಯ ಆಶೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅದು ಯಾವಾಗಲೂ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸುವ 
ಅಮರ್ತಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತಾಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ಆದಕಾರಣ , ಸಂಪೂರ್ಣ 
ಉದ್ಯೋಗದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವಂತೆ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವ್ಯಾಪಾರ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳನ್ನೂ ಪರಿಷ್ಕರಿಸಲಾಯಿತು. 


ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಪರಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಪಟ್ಟರೂ ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಸಾರತಃ ಪಶ್ಚಿಮ ಯೂರೋ 
ಪಿನದೇ , ಯುಕ್ತಿಯುಕ್ತವಾದ ವೃತ್ತಿವಿತರಣದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಇದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 


೧೦೧ 


ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 
ವಿದೆ. ಯಾವ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶಗಳ ವಿವೇಕಪೂರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಲ್ಲವೋ , 
ಆದಕಾರಣ ವಿವೇಕಪೂರ್ಣ ಉದ್ಯೋಗವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಉತ್ಪನ್ನವಾಗುವ ಐಶ್ವರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸರಿಸಮನಾದ ಉತ್ಪಾದನ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವ್ಯಾಪಾರ 
ದಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವೂ ಆಗದು. ಬ್ರಿಟನ್ ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿರುವಂತೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ವಿವೇಕಪೂರ್ಣವಾದ ಎರಡು ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳಿರುವಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ನಡುವೆ 
ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲದೆ, ಅವು ದೀರ್ಘಾವಧಿಯ ಅಥವಾ ವಿಸ್ತಾರವಾದ ನಿರುದ್ಯೋಗದ 
ರೋಗಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ , ಪರಿಪೂರ್ಣ ಉದ್ಯೋಗವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಜೊತೆಗೂಡುವ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವೃತ್ತವಿಭಜನೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ರೂಪು 
ಗೊಳ್ಳುವ ಪ್ರಪಂಚವ್ಯಾಪಾರಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಪ್ರಯೋಜನಕಾರಿಯಾಗಿ ಪ್ರಯೋಗಿಸ 
ಬಹುದು. ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿದ ಆರ್ಥಿಕವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿರುವಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಒಂದು 
ಗಂಟೆಯ ಪರಿಶ್ರಮ ಉತ್ಪಾದನೆಗೊಳಿಸುವಷ್ಟು ಐಶ್ವರ್ಯವನ್ನು ಹತ್ತು ಹದಿನೈದು 
ಗಂಟೆಗಳ ಕಷ್ಟಪೂರ್ಣವಾದ ಕೆಲಸದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಉತ್ಪಾದಿಸಬಲ್ಲ ದಾರಿದ್ರ ಗ್ರಸ್ಯ ಅರ್ಥ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿರುವ ದೇಶಗಳಿಗೆ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವ್ಯಾಪಾರದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪರಿಪೂರ್ಣ 
ಉದ್ಯೋಗವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗಬಲ್ಲುದು ? ಆದಕಾರಣ ಎಲ್ಲ 
ದೇಶಗಳಿಗೂ ಸಲ್ಲಬಲ್ಲ ಜಗದ್ಯಾ ಪಾರ ವ್ಯವಹಾರ ಸಿದ್ದಾಂತವೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸ 
ಬೇಕಾದರೆ ಅಂತರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ವೃತ್ತಿವಿಭಜನ, ಸಂಪೂರ್ಣ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶ, ಯುಕ್ತಿ 
ಯುಕ್ತ ಉತ್ಪನ್ನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮುಂತಾದ ಈ ಎಲ್ಲ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೂ ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಚಿಂತಿ 
ಸುವುದು ಅಗತ್ಯ . ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಸಮಾನ ಐಶ್ವರ್ಯವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಬಲ್ಲಂಥ 
ಉದ್ಯೋಗಕಲ್ಪನೆಯೂ ಅಗತ್ಯ . ಇನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಅರ್ಥ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಚಿಂತನ ನಡೆದರೂ ಈಗಿನ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಏಕಪ್ರಕಾರದ 
ಉತ್ಪಾದನದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶವನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಸಿದ್ದಾಂತವೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಅಂಥ ಒಂದು ಸಿದ್ದಾಂತದಸ್ಫೋಟಕಗುಣ ಅಳತೆಗೆ ಮೀರಿದ್ದು , ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸರಹದ್ದು 
ಗಳೊಳಗೆ ಸದಾ ಏರುತ್ತಿರುವ ಜೀವನ ಮಟ್ಟಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಎಲ್ಲ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೂ 
ಈಗಿನ ಯಂತ್ರೋದ್ಯಮ ರೂಪಗಳು ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕೆಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರರಾಜ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೇ ಅದು 
ಸ್ಫೋಟಿಸಿಬಿಡುವುದು. ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿ ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ವಂಚಿಸಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದು 
ಇದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಬರಬೇಕಾಗುವುದು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಹಾಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಎಲ್ಲ ಮಾನವ 
ಕಂಲಕ್ಕೂ ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿನ ಜೀವನದ ಮಟ್ಟ ಲಭಿಸಬೇಕೆಂಬ ಆಶೆಯ ಮೇಲೆ ಆಧರಿಸಿ 
ಕೊಂಡಿರುವ ಒಂದು ಚೈತನ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ಅದು ಯೋಜಿಸ 


೧೦೨ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಬೇಕು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಎಂಥ ಪ್ರಾಥಮಿಕಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲೇ ಇರಲಿ, ಅಂಥ ಒಂದು ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು 
ದಾರಿದ್ರಮಗ್ನ ಪ್ರದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ ; ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದು ಅಥವಾ 
ತಿರಸ್ಕರಿಸುವುದು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ನಾಗರಿಕತೆಯ ವಾಹಕರಿಗೆ ಬಿಟ್ಟದ್ದು . ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅದನ್ನು ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಗೊಳಿಸಲು ಹೋರಾಡು 
ವುದು , ಹಾಗೆ ಸಂಕಲ್ಪ ಮಾಡುವುದು ಇವುಗಳಿಂದ ದೊರೆವ ಪ್ರಮಾಣ ಹೆಚ್ಚು ಅರ್ಥ 
ಪೂರ್ಣವಾಗುವುದು. ಅಂಥ ಪ್ರಮಾಣ ಇನ್ನೂ ಕಂಡುಬಂದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಪರಮಾವಧಿ 
ದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ಪರಿಪೂರ್ಣ ದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಬದಲಾವಣೆ ಅಗತ್ಯ ಎಂಬ ಅರಿವು ಬೆಳೆಯು 
ತಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 


ಹೇಗೆ ಈ ನಾಗರಿಕತೆಗೆ ತನ್ನ ಪ್ರಯೋಜನಗಳನ್ನು ಸಮಗ್ರ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೂ 
ವ್ಯಾಪಿಸುವಂತೆ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೋ ಅದೇ ರೀತಿ ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ ಇಡೀ 
ಬದುಕನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸಲೂ ಅದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೇ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿಯಾಗಲೀ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆದಾಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದರ ಅಗತ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಂಥ ಮಾನವನ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ಮಾತ್ರ ಪ್ರಕಾಶಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತವೆ. ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾದವನು ಇನ್ನೂ ಧ್ಯಾನ 
ಮಾಡಬಹುದು ; ಆದರೆ ಪ್ರತಿಭಾವಂತನಿಗಾಗಲೀ ಸಣ್ಣ ಮನುಷ್ಯನಿಗಾಗಲೀ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ 
ಅಭಿರುಚಿಯ ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಕಾಲಾವಕಾಶವೂ ಇಲ್ಲ. ಈಗಿರುವ ಈ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂಥ ಒಂದು ಹಂತವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದಾನೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ದೊಡ್ಡವನಾಗಲೂ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ, ಆರಾಮದ ಸಂತೋಷವೂ ಇಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸು ತನ್ನ ಜಲಯಾನದ ಕೊನೆಯನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಿದ ಹಾಗೆತೋರುತ್ತದೆ. ಶಾಶ್ವತವಾದ ಆದರೆ ನಿಷ್ಪಲವಾದ ಅಶಾಂತಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದಿ ಇದೆ. ಇಂದಿನ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪರೀಕ್ಷೆಗಳು ವಿಕಟವಾಗುತ್ತ ಬರುತ್ತಿವೆ. 
ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಬರೆಯುವುದು ಮರಗೆಲಸದಂತೆ ಒಂದು ಕಸಬಾಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ. ಅವುಗಳನ್ನು 
ಓದುವುದೆಂದರೆ ನೋವು ಬೇಸರಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ದೊರೆಯುವಂತೆ ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸ 
ಲಾಗಿರುವ ಸುಪ್ಪತ್ತಿಗೆಯನ್ನು ಬಳಸಿದಂತೆ, ಆಧುನಿಕ ಮಾನವ ಚೈತನ್ಯಶಾಲಿಯೇನೋ 
ಹೌದು; ಆದರೆ ಅವನು ಹಿಂಡಿಹಿಪ್ಪೆಯಾದವನು ; ಸುಖವಿಲ್ಲದ ಆದರೆ ಸರ್ವಾನುಕೂಲ 
ವುಳ್ಳ ದಿನಚರಿಗಾಗಿ ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ಕೆಲಸ ಮಾಡುವುದೇ ಅವನ ದುರಂತವಾಗಿದೆ. 


ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ತಪ್ಪು ಆಗದೆ ಇರುವ ಹಾಗೆ, ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನನ್ನು ಅವನ ನಿಜವಾದ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಗುರುತಿಸಬೇಕು ; ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ನೈತಿಕ ಯೋಗ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ 
ಅವನು ಇಲ್ಲಿಯ ತನಕ ಕಂಡುಬಂದ ಎಲ್ಲ ಮಾನವ ಮಾದರಿಗಳಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ 
ವನು. ಜಗತ್ತಿನ ಒಲಿಂಪಿಕ್ ಕ್ರೀಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನ ಉತ್ತಮ ಪ್ರತಿನಿಧಿ 
ಗಳಾಗಿ ಶ್ವೇತ ಜನಾಂಗಗಳು ಮೊದಲನೆಯ ಹನ್ನೆರೆಡು ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ 


೧೦೩ 


ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 


ಗಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಿನ್ನೋ ನಿಜವಾಗಿ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಿದ್ದಾನೆ ; ಆದರೆ ಕೆಲವು ಪರಿಮಿತ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಆತನ ಶಾರೀರಕ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆ ಶ್ವೇತವರ್ಣಿಯರಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯೊಡನೆ 
ಹೋಲಿಸಿದರೆ ಇನ್ನೂ ಭರವಸೆಯ ಹಂತದಲ್ಲಿದೆಯೇ ಹೊರತು ಸಿದ್ದಿ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಕಳೆದ ಯುದ್ಧದ ಪರಾಜಯ ವಿನಾಶಗಳಿಂದ ಚೇತರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ 
ಶ್ವೇತ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ತೋರಿದ ಸ್ಥಿತಿಸ್ಥಾಪಕಶಕ್ತಿ ಅವರ ನೈತಿಕ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ 
ತಕ್ಕ ಪ್ರಮಾಣವೇ ಸರಿ. ಜರ್ಮನ್‌ ಜನಾಂಗ ತನ್ನ ಯುದ್ಧಪೂರ್ವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ 
ಮೀರಿ ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದಿದೆ. ಜೀವನದ ಮಟ್ಟಗಳ ಸನ್ನೆಗೋಲು ಒಬ್ಬ ಆಧುನಿಕ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ನೈತಿಕವಾಗಿಯೂ ದೈಹಿಕವಾಗಿಯೂ ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಯುದ್ದೋತ್ತರ ಕಾಲದ ಜರ್ಮನಿ ತಕ್ಕ ರುಜು 
ವಾತನ್ನು ಒದಗಿಸಿದೆ. ಒಂದು ಹ್ಯಾಂಡ್‌ಬ್ಯಾಗ್ ಮತ್ತು ಅತ್ಯಾಧುನಿಕ ಮಾದರಿಯ 
ಪಾದರಕ್ಷೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವುದು ಅಥವಾ ಅವನ್ನು ಹೊಂದುವ ಸಂಭಾವ್ಯತೆ ಇರು 
ವುದೇ ಎಷ್ಟೋ ಮಂದಿ ಜರ್ಮನ್‌ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ನೈತಿಕ ಋಜುತ್ವ ಮತ್ತು ದೈಹಿಕ 
ಶುಚಿತ್ವದ ದಾರಿಗೆ ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸಿತು . 


ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಆಧುನಿಕ ಮನುಷ್ಯ ಸುಖಿಯ ಅಲ್ಲ, ಹೊಸ ದಾರಿಗಳನ್ನು 
ತೆರೆದಿಡಲು ಶಕ್ತನೂ ಅಲ್ಲ. ಅವನು ಇನ್ನೂ ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ಕೆಲಸ ಮಾಡುವವನಾಗಿಯೆ 
ಇದ್ದಾನೆ ; ಆದರೆ ಯಾವುದೊಂದು ಬದಲಾವಣೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ ನಕಲು ತೆಗೆಯುವ ಈ ಕೊನೆಯಿಲ್ಲದ ಬೇಸರವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಕಾಲ ತಾನೇ ಸಹಿಸ 
ಬಲ್ಲ ? ಕೊನೆಗೆ ಅವನು ತನ್ನ ಬಿಗಿತಗಳ ಭಾರಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಸಿಡಿದುಹೋಗುವ ಸಂಭವ 
ವಿದೆ. ತನ್ನ ಜೊತೆಗೇ ತನಗೆ ಶಾಂತಿಯಿಲ್ಲವಾಗಿ ಅವನು ಸುಖವಾಗಿರಲು ಕಲಿಯಲಾರ. 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಸಂಶೋಧನೆಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ಅವನು ಅರಿಯ . 
ಸುಖಕ್ಕೆ ಅಥವಾ ಲೀಲಾಜಾಲವಾಗಬಲ್ಲ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಈಗಿನ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಮೂಲಗಳೇ 
ವಿರೋಧವಾಗಿವೆ ; ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಆಧಾರಗಳ ಮೇಲೆ ಎಷ್ಟು ಕಟ್ಟಲಾಗಿದೆಯೆಂದರೆ 
ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಟ್ಟುವುದಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವೇ ಇಲ್ಲ. ಹೊರಗಡೆ ಕೆಲಸ, ಒಳಗೆ ಸಮತೂಕ 
ಇವುಗಳಿರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ವಿಕಾಸಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡಾಗಲೇ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬಲ್ಲ. ಈಗಿರುವ 
ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋದರೆ ಅವನಿಗೆ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಹೇಗೆ ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆಯೇ ಪುರಾತನ ಮಾದರಿಯ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಗಳಿಗೆ ಹಿಂದಿರುಗುವುದರಿಂದ ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮತೂಕವೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು, ಈ ಎರಡನ್ನೂ 
ಚೂರು ಪಾರು ಸೇರಿಸುವುದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಸಮತೂಕದ ಸೋಮಾರಿತನವೂ ಚಟುವಟಿ 
ಕೆಯ ಮನಃಕ್ಷೆಭೆಯ ಲಭಿಸುವಂತೆ ಆಗಬಹುದು. ಹಿಮ್ಮರಳುವಿಕೆ , ಮುಂದುವರಿಸು 


೧೦೪ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ವಿಕೆ ಅಥವಾ ಇವೆರಡರ ವಿಚಾರಹೀನವಾದ ಜೋಡಣೆ . ಈ ಇಂಥ ಪ್ರೇರಣೆಗಳೇ 
ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನನ್ನು ಪ್ರಚೋದಿಸುತ್ತಿವೆ ಎಂಬುದು ಈ ಕಾಲದ ಮತ್ತು ಈಗಿನ 
ನಾಗರಿಕತೆಯ ದುರಂತ, ಹಳೆಯ ಗಾಜರಿಗಾಗಿ ಪರಿಶ್ರಮಿಸಲು ಕತ್ತೆ ನಿರಾಕರಿಸುವ 
ವರೆಗೂ ಬಹುಶಃ ಹೊಸ ಸಮನ್ವಯಗಳು ಹುಟ್ಟಲಾರವು. 


ಯೂರೋಪಿನ ನಾಗರಿಕತೆ ಅಟ್ಟಾಂಟಿಕ್ ಮತ್ತು ಸೋವಿಯಟ್ ಶಿಬಿರಗಳಾಗಿ ಒಡೆದಿರು 
ವುದು ಪರಮಾವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯಿಂದ ಸಮಗ್ರದಕ್ಷತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಆಗಬೇಕಾದ ಪರಿವರ್ತನೆಯ 
ಸಮಸ್ಯೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಸಂಗತವಾದ ಸಂಗತಿ. ಈ ಬಿರುಕಿನಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಭಾಷೆ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿದೆ ; ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಿಗೂ ಸಲ್ಲಬಹುದಾದ ಬಂಡವಳಶಾಹಿ 
ಮತ್ತು ಸಮತಾವಾದದಂಥ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಅದು ಬಳಸುತ್ತಿದೆ. ಇಡೀ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗದ ಭವಿಷ್ಯವೇ ಗಂಡಾಂತರದಲ್ಲಿದೆ. ಈಗ ಕಲಹ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವುದು ಮಲ 
ತತ್ವಗಳಿಗಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಜಾಗತಿಕ ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಎಂಬ ಹಾಗೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು 
ತುಂಬ ಗದ್ದಲದೊಡನೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಸಂಪೂರ್ಣ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಗೋ 
ಹಾಗೆ ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೂ ಸಲ್ಲುವಂತೆ ಸಮಗ್ರ ದಕ್ಷತೆಯ ಮೂಲಸಮಸ್ಯೆಯ 
ಬಗ್ಗೆ ಮೂರ್ತವಾದ ಕಳಕಳಿ ಈ ಎರಡು ಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಗೂ ಇಲ್ಲ. ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆ 
ಸಮಾನತೆಯ ಮೇಲೆ ಆಧರಿಸಿರುವ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆ , ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಿಕಾಸ , ಈ ಎರಡೂ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕುವುದರಿಂದ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ಮುಂತಾದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸಮತಾವಾದ ಬಳಸುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಈ ಸಾಧಾರಣೀ 
ಕೃತ ಆದರ್ಶಗಳೂ ಕೂಡಾ ಈ ಹಿಂದಿನ ಬಂಡವಳವಾದದ ಆದರ್ಶಗಳಂತೆಯೇ ಅರ್ಥ 
ಹೀನವೂ ವಂಚಕವೂ ಆಗಿವೆ ; ಬಂಡವಳಶಾಹಿಯ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ಪರ್ಧೆಯಿಂದ 
ಹುಟ್ಟುವ ವಿಶ್ವವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಆಡುತ್ತಿತ್ತು . ಈ ಸಾಮಾನ್ಯ ಆಶೆಗಳನ್ನು 
ಮೂರ್ತ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನಾಗಿ ರೂಪಾಂತರಗೊಳಿಸಲು ಈ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳೆರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದೂ 
ಯತ್ನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಜಗದ್ವಾಪಿಯಾಗಿ ಬಂಡವಳದ ಉಪಯೋಗ ಮತ್ತು ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಇವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವಕ್ಕೆ ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದು ಏನೂ ಇಲ್ಲ. 


ಇದೇನೂ ಒಂದು ಹೊಸ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅಲ್ಲ. ಹಿಂದೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಲಗಳಲ್ಲೂ ಒಂದು 
ನಾಗರಿಕತೆ ಪರಿಪಕ್ವವಾಗಿ ಅದರ ವಿಘಟನೆ ಆರಂಭವಾದಾಗ ಆ ನಾಗರಿಕತೆ 
ಪ್ರನರ್ಜನ್ಮ ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕಾಗಿ ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ವಿಭಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ರೋಮ್ ಮತ್ತು ಬೈಜಾಂಟಿಯಮ್, ಕೌರವರು ಮತ್ತು 
ಪಾಂಡವರು, ಮೆಂಫಿಸ್ ಮತ್ತು ನಿನವಾ ಇವು ಅಂಥ ವಿಭಜನೆಗಳ ಕೆಲವುಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳು ಈ ಒಡಕುಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಯುದ್ಧಗಳಿಂದ ಆ ಕಾಲದ 
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ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ತತ್ತರಿಸಿತು ಎಂದು ಆ ಯುಗದ ಕವಿಗಳೂ ಲೇಖಕರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ : 
ಅವರ ಹೇಳಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾರಭೂತವಾದ ಸತ್ಯವೂ ಇದೆ. ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನ ಚಿಂತೆಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಯಾವುದೂ ಆ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಉಕ್ತಿ ಮಹಾಭಾರತದ ಯುಗದಿಂದ ಬಂದಿದೆ : ಐದು ಮಂದಿ ಪಾಂಡವಸೋದರರು 
ನೂರು ಮಂದಿ ಕೌರವ ಸೋದರರು ಆಮರಣ ಯುದ್ಧ ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ತಾವು 
ನೂರಕ್ಕೆ ಐದು ಜಾಸ್ತಿ ಎಂದು ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ಹೇಳಿದರು. ಪರಸ್ಪರ ಅವರು ಎಂಥ 
ಉಗ್ರ ಕದನವನ್ನೇ ನಡೆಸಿರಲಿ, ಈ ವಿಭಕ್ತ ದಾಯಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಅತ್ಯುತ್ತಮ 
ಅಂತರ್ಜ್ಞಾನ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ತಮಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದ್ದ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು 
ಬೆಂಬಲಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಅಟ್ಲಾಂಟಿಕ್ ಪ್ರದೇಶದವರು ಸೋವಿಯಟ್ಟರು, 
ಬಂಡವಳಶಾಹಿಗಳು ಸಾಮ್ಯವಾದಿಗಳು ಈ ಇಬ್ಬರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಪ್ರವಾಹರೂಪಿಮೂಲಪ್ರೇರಕಗಳನ್ನು ಬೆಂಬಲಿ 
ಸಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ : ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಗಡಿಗಳೊಳಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಉತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು, ಜೀವನದ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಎತ್ತರಿಸುವುದು ; ರಾಶ್ಯುತ್ಪನ್ನದ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ 
ಕೈಗಾರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬೇಸಾಯದಲ್ಲಿ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಿಸುವುದು ; ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಮತೆ ಮತ್ತು ಸುಖಕರ ಗೃಹಜೀವನಗಳ ಅನುಸಂಧಾನ ; ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ 
ನಾಗರಿಕತೆಯ ಶಾಶ್ವತೀಕರಣ, ಯಾರು ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ 
ಅವರ ರೀತಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ; ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸದಿಂದ ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸಬಲ್ಲಂಥ 
ಭೀಕರ ಯುದ್ದಗಳು ಸಂಭವಿಸಬಲ್ಲವು. ಆದರೆ ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಗುರಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ಗೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ ; ಹೊರಗಿನ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅವರು “ನೂರಕ್ಕೆ ಐದು ಜಾಸ್ತಿ ,” ಅವರ ಜಗಳದ 
ಗದ್ದಲ ಮಾತ್ರ ಕಿವಿಯನ್ನು ಕಿವುಡುಗೊಳಿಸುವಂಥದು. ಕೆಲವು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ 
ಮಾನವ ತತ್ವಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಅಪಾಯಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿವೆ ಎಂದೂ ಈ ಎರಡು ಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಅವುಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದೂ ಹೊರಜಗತ್ತು ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗೆ ಅದು 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಇದು ಮಾನವನ ನಿಯತಿಯ ಅತ್ಯಂತ ದುರಂತ ಅಂಶ 
ತಮ್ಮ ಯಜಮಾನರುಗಳ ಸ್ಪರ್ಧೆಗಳಲ್ಲ , ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಗುಲಾಮರು 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದಾರೆ, ಕೂಲಿ ಸಿಪಾಯಿಗಳಂತೆ ಅಲ್ಲ, ಆದರ್ಶವಾದಿಗಳಾಗಿ, ಈ ಸಂದರ್ಭ 
ದಲ್ಲಿ ದಾರಿದ್ರಗ್ರಸ್ತ ಜಗತ್ತು ಈ ಬಂಡವಳಶಾಹಿ - ಸಾಮ್ಯವಾದಿ ಒಡಕಿನಿಂದ ದೂರ 
ವಿದ್ದು ಯಜಮಾನ ಜನಾಂಗಗಳ ವಿಶಾಲ ಜನಸ್ತೋಮಗಳಿಗೆ ಹೊಸ ಮಾನವ ನಾಗರಿ 
ಕತೆಯ ಸೃಷ್ಟಿಗೂ ಈ ಒಡಕಿಗೂ ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿ 
ಕೊಡುವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. 


ಹೋರಾಟವಿಲ್ಲದೆ ಹೊಸತು ಯಾವುದೂ ಜನ್ಮ ತಳೆದಿಲ್ಲ. ಈ ಹೋರಾಟ ಹಿಂಸಾ 


೧೦೬ 


ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ 


ಮಯವೂ ರಕ್ತಪಾತವುಳ್ಳದ್ದೂ ಆಗಬೇಕಾದ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಹಿಂದೆ ಅದು ಹಾಗೆ ಆದ 
ದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ದೇಶದೊಳಗಡೆ ಜಾತಿವರ್ಗಗಳ ನಡುವಿನ ತುಯ್ದಾಟ ಮತ್ತು 
ಹೊರಗಡೆ ಶಕ್ತಿ ಸಮೃದ್ಧಿಗಳ ಪಲ್ಲಟಗಳೊಡನೆ ಅದು ಸಂಭವಿಸಿದ್ದರಿಂದ, ಜಾತಿವರ್ಗ 
ಗಳ ಕಲಹವನ್ನೂ , ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಪಲ್ಲಟಗಳನ್ನೂ ಮೀರಿ ಗೆದ್ದು ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲವೇ 
ಸಮೀಪಗತವಾಗಬೇಕೆಂಬ ಗುರಿಗಳಿರುವುದರಿಂದ ಈ ಹೊಸ ಹೋರಾಟ ಅಹಿಂಸಾ 
ನಿಷ್ಟವೂ ಸೌಜನ್ಯ ಪೂರ್ಣವೂ ಆಗಬೇಕಾದ್ದು ಅಗತ್ಯ . ದೇಶದ ಒಳಗಡೆಯ ಉದ್ದೇಶ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ಈ ಹೋರಾಟದ ರೂಪುರೇಷಗಳು ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ ಲಭ್ಯವಿವೆ . ಅಂತರಾ 
ಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾತ್ರ ಈ ಬಗೆಯ ಹೋರಾಟದ ವಿಧಾನ 
ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಈ ಹೊಸ ಬಗೆಯ ಹೋರಾಟದ ಆಂತರಿಕ ರೂಪಗಳ ನಿರಂತರ 
ಸುಧಾರಣೆಯ ಬಾಹ್ಯರೂಪಗಳ ಅನ್ವೇಷಣೆಯ ಅತ್ಯವಶ್ಯ . ಕ್ರಾಂತಿ ಮತ್ತು 
ಕಾರುಣ್ಯದ ಸಾಂಗತ್ಯವೇ ಸವಿನಯ ಕಾಯಿದೆ ಭಂಗ ( civil disobedience ). 
ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಸವಿನಯ ಅವಿಧೇಯತೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಶಾಶ್ವತವಾ 
ದೊಂದು ಧೋರಣೆ ಆಗಬೇಕು. ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ನಡುವೆ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರದೊಳಗೆ ಸಮಾನ 
ತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ ಹಾಗೆ ಭಾರೀ ಅನ್ಯಾಯಗಳು ಪ್ರತಿನಿತ್ಯ ನಡೆಯುತ್ತಿವೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
' ಸವಿನಯ ಅವಿಧೇಯತೆ' ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ಥಿರವೃತ್ತಿ ಆಗುವ ತನಕ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟ 
ಗಳ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಅವಕಾಶವೂ ಇಲ್ಲ. ಅಲ್ಲದೆ, ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯು 
ಯಾವುದೋ ಒಂದು ಅಂಶವನ್ನು ಪರಮಾವಧಿಗೆ ಬೆಳಸದೆ ಅವನ ಸಂಪೂರ್ಣ ಚೇತನದ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಅವನಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ತನ್ನ ಘನತೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಬರುವ ಹಾಗೆ ಒಂದು ಆಯುಧವನ್ನು ಒದಗಿಸುವುದೂ ಅಗತ್ಯ . 
ಸವಿನಯ ಅವಿಧೇಯತೆ ಅಂಥ ಒಂದು ಆಯುಧ ; ಅದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಇಲ್ಲ. 


ತನ್ನ ಸುತ್ತುವಿಕೆ ನಿಲ್ಲುವುದೇ ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಇತಿಹಾಸಚಕ್ರ ಭವಿಷ್ಯ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಸಲ ಶುಭ ಸೂಚನೆಯ ಸಲ್ಲಕ್ಷಣಗಳ ಸಂಘಟನೆ ನಡೆದಿದೆ. ಪರಮಾ 
ವಧಿ ದಕ್ಷತೆಯ ಇನ್ನೊಂದು ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ಸಾಗುವುದು ಅಥವಾ ಸಮಗ್ರ ದಕ್ಷತೆಯ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಸಾಗುವುದು ಈ ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕಾದ ಸಂದರ್ಭ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ಬಂದಿದೆ. ಇತಿಹಾಸದ ಚಕ್ರಗಳನ್ನು ಮುರಿಯಬೇಕೆಂಬುದು ಅವನ ಆಯ್ಕೆಯಾದರೆ 
ಅವನ ಹೊಸ ನಾಗರಿಕತೆಯ ಹೊರಗೆರೆಗಳು ಆಗಲೇ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಒಂದೇ ಪ್ರಮಾಣದ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮೂಲಕ ಜಾತಿವರ್ಗ ಪ್ರದೇಶ 
ಪಲ್ಲಟಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದು ಮಾನವಕುಲದ ಸಮೀಪಗಮನವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಈ ಹೊಸ 
ನಾಗರಿಕತೆ ಯತ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರ ಯಂತ್ರವಿಜ್ಞಾನವೂ ಆಡಳಿತವೂ ಈ ಬೇಡಿಕೆಗೆ 
ತಕ್ಕುದಾಗುತ್ತದೆ; ವಿಕೇಂದ್ರೀಕೃತವಾದ ಸಣ್ಣ ಸಮಾಜಗಳ ( Communes) ಪರಮಾಧಿ 


ಸಮಗ್ರ ಕಾರ್ಯದಕ್ಷತೆ 


೧೭ 


ಕಾರದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತು ಏಕೀಕೃತ ಮಾನವಕುಲದ ಮೇಲೆ ಆಧರಿಸಿ ಜನ ತಮ್ಮನ್ನು 
ತಾವೇ ಆಳಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಮರ್ಥರಾಗುವರು . ಉತ್ಪಾದನ ಸಾಧನಗಳೆಲ್ಲವೂ ಸಮಾಜದ 
ಸ್ವಾಮ್ಯಕ್ಕೆ ಬರುವುವು. ನ್ಯಾಯವಾಗಿ ಪುನರ್ವಿಭಜಿಸಿದ ಜಮೀನಿನಂಥ ಆಸ್ತಿರೂಪ 
ಗಳನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಳಕೆಗೆ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಟ್ಟರೂ ಕೂಡ, ಸಮಾನತೆಯ ಕಡೆಗೆ ವಾಲುವಂತೆ 
ರಾಷ್ಟದೊಳಗೆ ಕನಿಷ್ಠ ಮತ್ತು ಗರಿಷ್ಠ ಆದಾಯಗಳಿರಬೇಕೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿರುವ ನಿಷ್ಠೆ 
ಸಮೀಪೀಕರಣದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ವಿಶಾಲವಾಗಿಯೂ ಆಳವಾಗಿಯೂ ಮಾಡುವುದು. 
ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿಯೂ ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿಯೂ ಮನುಷ್ಯ ಅನ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ಸವಿನಯ ಅವಿಧೇಯತೆಯ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ತಿಳಿಯುವನು . ಚರಿತ್ರೆಯೊಡನೆ ಕಲ್ಪಿತ 
ಕಥೆಯನ್ನೂ , ನಿತ್ಯವಾದದ್ದನ್ನು ಕ್ಷಣಿಕದೊಡನೆಯೂ ಹೇಗೆ ವಿಂಳನಗೊಳಿಸುವುದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಲು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಯತ್ನಿಸುವನು ; ಶಾಂತಿ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ 
ಹೋರಾಟವೂ ಸೇರಿರುವ ತನ್ನ ಇಡೀ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಬೆಳಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರಶಾಂತ ಚಟುವಟಿಕೆಯ ಹೊಸ ನಾಗರಿಕತೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವನು . 


ಶಿ 


